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பதிப்புரை 


சதுர்வித புருஷார்த்தங்களில்‌ மோக்ஷமே தலைசிறந்ததாக முமுக்ஷுக்களால்‌ உபாதேயமாக 
ஸ்வீகரிக்கப்பட்டுள்ளது. மோக்ஷ ஸ்வரூபம்‌ பல தர்சனங்களில்‌ வெவ்வேறாக கூறப்பட்டபோதும்‌, 
பகவான்‌ வேதவ்யாசரின்‌ ப்ரஹ்ம ஸூத்திரத்தை அனுசரித்து ஆசார்ய சங்கரர்‌ அத்வைத வேதாந்தம்‌ 
எனும்‌ ஸித்தாந்தத்தை நிலைநிறுத்தினார்‌. பரப்ரஹ்மத்தை மட்டுமே 'ஏக ஸத்‌ வஸ்துவாக ஸ்வீகரித்து 
மற்றவை அனைத்தும்‌ கானல்‌ நீர்‌ போன்று மித்யா பதார்த்தமே என்று ஸ்தாபித்தார்‌. பாமர அறிவிற்கு 
சற்றே எட்டாத உயரத்தில்‌ இருக்கும்‌ யுக்திகள்‌ சாப்தமான வேதப்ரமாணத்தைக்‌ கொண்டே 
ஸ்தாபிக்க வேண்டும்‌ என்பதனால்‌, பல வேத வேதாந்த கிரந்தங்கள்‌ மேற்கோளாகக்‌ 
காட்டப்பட்டுள்ளது. ஆனால்‌, இன்றைய தலைமுறையினர்‌ புரிந்து கொள்வதற்கு ஹேதுவாக லெளகிக 
யுக்திகள்‌ மற்றும்‌ சாஸ்த்ர யுக்திகளை எளிமையான முறையில்‌ ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி அவர்கள்‌ 


அழகாக தொகுத்து “வேதாந்த ப்ரபோதம்‌' எனும்‌ நூலினை இயற்றியுள்ளார்‌. 


பழமையின்‌ புனிதத்தன்மை கெடாமலும்‌, புதிய நடையில்‌ இயற்றப்பட்ட இப்புத்தகம்‌ வேதாந்த 
விசாரத்தில்‌ ஈடுபடும்‌ பல ஸாதகர்களுக்கு திசைகாட்டியாக விளங்குகிறது. ஆங்கிலம்‌, ஸம்ஸ்க்ருதம்‌, 
கன்னடம்‌, ஹிந்தி, தெலுங்கு, மலையாளம்‌, குஜராத்தி ஆகிய மொழிகளில்‌ இதன்‌ பதிப்பே இதற்கு 
சான்று. தத்துவ விசாரத்தில்‌ சிறந்த பாரம்பரியம்‌ கொண்ட தமிழர்கள்‌ பயன்‌ பெற வேண்டி இதன்‌ 
தமிழாக்கத்தை வித்வானான மஹாமஹோபாத்யாய ப்ரஹ்மஸ்ரீ மணித்ராவிட்‌ சாஸ்த்ரிகள்‌ 
இயற்றியுள்ளார்‌. தமிழ்‌ பதிப்பை ஆன்மீக உலகில்‌ தனக்கென்று தனி இடத்தைப்‌ பிடித்த “கிரி” 
நிறுவனம்‌ வெளியிடுவதில்‌ மிகவும்‌ பெருமை கொள்கிறது. இப்புத்தகத்தினை தினசரி தத்துவ 
விசாரத்திற்கும்‌, நிதித்யாஸனத்திற்கும்‌ பயன்படுத்தி, 'சாரத்தாவான்‌ லபதே ஜ்ஞானம்‌ எனும்‌ பகவத்‌ 
வசனத்தை அனுசரித்து ப்ரஹ்ம பாவத்தை அடைய ஆசார்ய பகவத்பாதர்களின்‌ திருவடிகளில்‌ தனது 
பிரார்த்தனையுடன்‌ ஸமர்ப்பிக்கிறது. 
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7.3. ஹிதம்‌ செய்வது குறித்த சந்தேகம்‌ 85 
7.4. சஹகாரி காரணமின்மை குறித்த சந்தேகம்‌ 86 
7.5. படைத்தலுக்குத்‌ தேவையான உபகரணங்கள்‌ அற்ற 
நிலையினைக்‌ குறித்த சந்தேகம்‌ 87 
76. படைப்பின்‌ நோக்கம்‌ பற்றிய ஐயம்‌ 88 
fale ப்ரஹ்மம்‌ பாரபக்ஷமும்‌ குரூரமும்‌ உடையவரா? 88 
7.8.  விலக்ஷணத்தன்மை குறித்த சந்தேகம்‌ 89 
7.2. ஞானரூபமான ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஜடமான ஜகத்தின்‌ உற்பத்தி எவவாறு?91 
7.10. அவயவம்‌ கூடியது என்ற சந்தேகம்‌ .... 92 
7.11. எவருடைய சித்தாந்தம்‌ ஏற்கப்பட வேண்டும்‌ 93 
7.12. உபாதி (வரையறை) 94 
அத்யாயம - 8 
மாயை 97 
8.1. ஒரு உதாரணம்‌ 97 
8.2. மாயை என்றால்‌ என்ன? க 


8.3. மாயையின்‌ ஒரு பொருள்‌ குறித்து பல சொற்கள்‌/மற்ற பெயர்கள்‌ 98 
8.4.  அபராப்ரக்ருதியும்‌ பராப்ரக்ருதியும்‌ 99 





ல; 
8.6. 
8.1. 
8.8. 
8.9. 
8.10. 


5.11. 


மாயை ப்ரஹ்மத்தின்‌ அதீனத்தில்‌ உள்ளது 
நான்முக ப்ரஹ்மன்‌ 

சிருஷ்டி கிரமம்‌ 

பிரளயம்‌ 

மாயை நித்தியமானது 


மாயை அநிர்வசனீயம்‌ 


(ததவமா, தத்வமல்லாததா என்று சொற்களால்‌ கூறப்பட இயலாது) 


மாயையின்‌ சுரூபம்‌ ப்ரஹ்மத்தினின்று வேறானது இல்லை 


ஜகத்‌ ப்ரகரணத்தின்‌ பொழிப்புறை 


ப்ரஹ்ம ப்ரகரணம்‌ 


அத்தியாயம்‌ - 9 


ப்ரஹ்மத்தை வேறுபடுத்துவது 


2.1. 
9.2. 
9.3. 
9.4, 
9.9: 
9.6. 
9.f. 
9.8. 
9.9. 
9.10. 
கெ 
9.12. 


விசேஷணம்‌-லக்ஷணம்‌ 

ப்ரஹ்மத்தின்‌ பாவரூப விசேஷணம்‌ 

அபாவரூப விசேஷணம்‌ 

ப்ரஹ்மம்‌ சத்தியமாகும்‌ 

மூன்று சத்தியங்கள்‌ 

பாரமார்த்திக சத்தியம்‌ 

வியாவஹாரிக சத்தியம்‌ 

பிராதிபா ஸிக சத்தியம்‌ 

ஞானம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 

ப்ரஹ்மம்‌ சர்வஜ்ஞமா, இல்லையா 

அநந்தம்‌ பிரமம்‌ 

ஞானிகளின்‌ அனுபவம்‌ 
அத்யாயம்‌ - 1௦ 


ப்ரஹ்ம நிர்குணத்தன்மை 


10.1. 
10.2. 


நிர்குண ப்ரஹ்மம்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ நிர்விசேஷம்‌ என்பதற்குக்‌ காரணம்‌ 


100 
100 
104 
105 


108 
110 
112 
114 


115 
115 
116 
117 
14 
119 
120 
121 
121 
122 
123 
124 
126 


128 
130 
133 


10 


10.3. 
10.4. 
10.5. 


ஜகத்‌ சத்தா? அசத்தா? 
இரண்டு அறிவு சார்ந்த கற்பனைகள்‌ 
அத்யாரோபம்‌ - அபவாதம்‌ 


ப்ரஹ்ம ப்ரகரணத்தின்‌ தாத்பாயம்‌ 


ஜீவ ப்ரகரணம்‌ 


அத்யாயம்‌ - 11 


சரீ ரத்ரயத்தின்‌ (மூவுடல்‌) பரீ க்ஷை 


11.1. ஸ்தூல சரீரம்‌ 

11.2. நான்‌ ஸ்தூல சரீரமல்ல 

11.3. சூக்ஷ்ம சரீரம்‌ 

11.4. அந்தக்கரணம்‌ 

11.5. ஐந்து ப்ராணன்‌ 

11.6. ஐந்து ஜ்ஞானேந்த்ரியங்கள்‌ 

11.7. ஐந்து கர்மேந்த்ரியங்கள்‌ 

11.8. நான்‌ சூக்ஷம்‌ சரீரம்‌ இல்லை 

11.9. காரண சரீரம்‌ 

11.10. வித்யா கர்ம பூர்வ ப்ரஜ்ஞை 

11.11. சஞ்சித ப்ராரப்த ஆகாமி 

11.12. மரண க்ரமம்‌ 

14.13. பிறப்பு க்ரமம்‌ 

அத்யாயம்‌ - 12 

அவித்யை 

12.1. ஜீவனின்‌ ப்ரமையான கற்பனை 

12.2. ஜீவனின்‌ ஸ்வரூபம்‌ எப்பொழுது அறியப்படுகிறது? 
12.3. ஸ்வரூப்‌ நிரணயம்‌ 

12.4. ஆகமம்‌ மூலம்‌ தீர்மானிப்பது 

42.5, 'மமைவாம்ச' என்பதின்‌ பொருள்‌ 
12.6. அவித்யை மற்றும்‌ அத்யாசத்தின்‌ விளக்கம்‌ 


136 
138 
140 
142 
144 


146 
147 
148 
149 
150 
152 
153 
154 
156 
151 
12 
158 
158 
159 


162 
162 
163 
163 
164 
165 
166 


1222. 
12.8. 
12.9. 


12.10. 
12.11. 
2 
12.13. 
12.14. 
பதம. 
12.16. 
12.17. 
12.18. 
12.19. 


(அ) 
(ஆ) 
(இ) 
(௬) 


(உ) 
(ஊ) 


12.20. 


13.1. 


அத்யாசத்திற்கு மாயா காரியமே ஆதாரம்‌ 
அத்யாசத்தினாலேயே தீங்கு 

வித்யை அல்லது மெய்ஜ்ஞானம்‌ இல்லாமையே அவித்யை 
ஜீவனே தர்மி, வித்யையே ப்ரதியோகி/விரோதி 

அவித்யை அநாதி ஆகும்‌ 

வ்யஷ்டி அவித்யை - சமஷ்டி அவித்யை 

அவித்யை எதனில்‌, மாயை எதனில்‌ 

ஜகத்‌ சிருஷ்டிக்கு அவித்யையே உந்துகிறது 

“அவித்யை கல்பிதம்‌” என்றால்‌ என்ன? 

ஜகத்காரணம்‌ மாயையா அல்லது அவித்யையா ? 

ப்ரஹ்ம ஞானியின்‌ திருஷ்டிவித்தைக்கு உதாரணம்‌ 
அவித்யை லக்ஷ்ணமான ப்ரக்ருதி 

அவித்யாத்மிகா பீஜசக்தி 

விஷயம்‌ 

அவ்யக்த சொல்லின்‌ முதல்‌ பொருள்‌ 

அவ்யக்தம்‌ சொல்லின்‌ இரண்டாவது பொருள்‌? 

வித்தை மற்றும்‌ மாயையினால்‌ 

ஒரு பொருள்‌ படும்படியானதாக ஏற்பதிலுள்ள தோஷம்‌ 
ப்ரக்ருதியில்‌ “அவித்யாத்மிகா” என்ற அம்சத்தின்‌ சமன்பாடு 
அவித்யாத்மிகா என்றால்‌ அவித்யா சம்யுக்தம்‌ 

மாயை அவித்யை ஒருபொருள்‌ குறிக்கும்‌ சொற்கள்‌ அல்ல 


அத்யாயம்‌ - 13 
மூன்று அவஸ்தைகள்‌ குறித்த விசாரம்‌ 
விழிப்பு 
ஜ்யோதி 


13.2. 
13.3. 
13.4. 
13.5. 


கனவு என்பதென்ன? 
கனவு உலகம்‌ 


கனவு இங்கு - பரலோகம்‌ சந்தி 


168 
169 
170 
113 
115 
1[6 
177 
179 
181 
191 
193 
195 
197 
197 
198 
200 


202 
207 
209 
209 


214 
214 
215 
215 
216 
218 


11 


12 


கனவுலகத்தின்‌ படைப்பாளி யார்‌? 
கனவில்‌ ஜ்யோதி-உடலுடையதா ? 
கனவு- ஜோதி உடலின்‌ உடையது இல்லை 


கனவு பிரகாசமானது ஆத்மாவினுடையது 


விசிஷ்ட ஞானம்‌ இந்திரியங்களால்‌ 

. ஆத்மா அறிமுகமற்றதன்று 

, கனவின்‌ உதவி 

. தூக்கம்‌ 

. தூக்கத்தில்‌ ஜீவன்‌ எங்குள்ளது? 

. அத்விதீயதாவஸ்தா (ஒருமை நிலை) 
. பரமானந்தம்‌ இதுவே 

. ஆனந்த மீமாம்ஸை 

. ஆனந்தத்தின்‌ நிலைகள்‌ 

. துன்பத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ 


. தூக்கரூபமே நம்முடைய ஸ்வரூபம்‌ 


நீங்கள்தான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 


_ ப்ரஹ்மம்‌-ஆத்ம ஐக்கிய தன்மையில்‌ யுக்தி 

. விசேஷ ஞானம்‌ ஏன்‌ இல்லை? 

, தன்னுடைய ஞானமும்‌ ஏன்‌ இல்லை? 

. ஒரு லெளகிகமான உதாரணம்‌ 

. தூக்கத்தில்‌ அவித்யை இருத்தலை குறித்த சந்தேகம்‌ 

. தூக்கத்தில்‌ அவித்யையை ஏற்காவிட்டால்‌ உண்டாகும்‌ தோஷம்‌ 
தூக்கத்தில்‌ அத்யாசம்‌ இல்லை, அவித்யை உள்ளது 


அத்தியாயம்‌ - 14 


சாக்ஷி 
சாங்கிய யோகம்‌ 


சரியான அறிவே சர்வாத்மபாவம்‌ 


218 
219 
220 
22.1 
221 
222 
223 
224 
224 
225 
226 
221 
229 
229 
230 
230 
232 
233 
235 
236 
236 
237 
238 


244 
244 
244 
246 


14.4. தெளிவு 

14.5. ஜகத்தின்‌ ப்ரவிலயம்‌ 
14.6. சமஷ்டி - வ்யஷ்டி 
14.7. வைச்வாநராத்மா 
14.8. தைஜஸாத்மா 

14.9. பராஜ்ஞாத்மா 


14.10. துரீயாத்மா 

14.11. சந்தேகம்‌ 

14.12. ஓம்காரம்‌ 

அத்யாயம்‌ - 15 

பஞ்சகோச விளக்கம்‌ 

15.1. வயஷடி (தனி) விவகாரம்‌ 

15.2. விசார முறை 

15.3. அன்னமயாத்மா (வ்யஷ்டி) 

15.4. பராணமயாத்மா (வ்யஷ்டி) 

15.5. மனோமயாத்மா (வ்யஷ்டி) 

15.6. விஜ்ஞானமயாத்மா (வ்யஷ்டி) 


15.7. ஆனந்தமயாத்மா (வ்யஷ்டி) 
15.8. சமஷ்டியாத்மாவின்‌ அடைவு 
15.9. ஆனந்தத்தின்‌ படிகள்‌ 


15.10. சமஷ்ட்யாத்மாவின்‌ உபாசனை 
ஜீவ ப்ரகரணத்தின்‌ தாத்பரியம்‌ 
சாதனா ப்ரகரணம்‌ 
அத்யாயம்‌ - 16 
மோக்ஷம்‌ 
16.1. மோக்ஷ்மென்பது என்ன? 
16.2. ஞானததினாலேயே மோக்ஷம்‌ 
16.3. மோக்ஷம்‌ கர்மத்தினால்‌ அடையப்படுவது அல்ல 


249 
250 
253 
253 
255 
255 
256 
258 
264 


268 
268 
269 
271 
271 
272 
273 
274 
275 
276 
277 
278 
281 


262 
282 
283 
285 


13 


14 


சனயாசம்‌ 


1 இக்க 
17.2. 
17.3. 
17.4. 
17.5. 
17.6. 


உபாசனை 


18.1. 
18.2. 
18.3. 


காமம்‌ 


19-1. 
19.2. 
19.3. 
19.4. 
19.5. 
19.6. 
19.7. 
19.8. 


அத்யாயம்‌ - 17 


சன்யாசமானது வேதத்தினால்‌ அனுமதிக்கப்பட்டது 
வித்வத்சன்யாசம்‌ 

ஞானி செய்யும்‌ காமம்‌ 

விவிதிஷா சன்யாசம்‌ 

விவிதிஷா சன்யாசத்தின்‌ விதி 

சன்யாசத்திலிருந்து நழுவுதல்‌ 


அத்யாயம்‌ - 18 
296 


உபாசனை என்றால்‌ என்ன? 
ஆலம்பனையுடன்‌ உபாஸகனுடைய சம்பந்தம்‌ 


ப்ரதீகோபாசனை 


அத்யாயம்‌ - 19 


ஞானகாண்டம்‌ மற்றும்‌ கர்மகாண்டத்தின்‌ வேறுபாடு 
வர்ணத்தின்‌ சிருஷ்டி 

வாண தாமம்‌ 

ஆச்ரம தாமம்‌ 

காமம்‌ 

கர்மத்தினால்‌ மோக்ஷம்‌? 

மோக்ஷமானது ஒன்றா, பலவா? 


பக்தி 


சாதனை ப்ரகரண த்தின்‌ தாத்பர்யம்‌ 


முடிவுரை 


புத்தக 


விமர்சனம்‌ 


னிவாசராவ்‌ 
ஸ்வாமி மஹேசானந்தகிரி 
புல்லேல ஸ்ரீ ராமச்சந்த்ருடு 


அருஞ்சொற்‌ பொருள்‌ குறியீட்டு 


289 
289 
290 
291 
292 
293 
294 


296 
297 
298 


301 
301 
302 
303 
305 
305 
306 
308 
309 
310 
312 


320 
321 
322 


323 
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ஆசிரியர்‌ ஸ்வாமிஜியின்‌ அனுக்ரஹ உரை 


வேதாந்தத்தைப்‌ படிக்க ஆரம்பிப்பது எப்படி? அதனைப்‌ படிப்பதால்‌ பயன்‌ என்ன? இந்தக்‌ 
கேள்விகள்‌ ஒரு மனிதனின்‌ வாழ்க்கையில்‌ தோன்றும்‌ புரியாத புதிர்கள்‌. இந்தப்‌ பேரண்டம்‌ 
எல்லைகள்‌ அற்றது. கற்பனைக்கெட்டாத பன்மைத்தன்மையும்‌, வேறுபாடுகளும்‌ நிறைந்தது. இது 
எதிலிருந்து வந்தது? ஏன்‌ வந்தது? அதன்‌ உண்மைத்தன்மைதான்‌ என்ன? இந்தக்‌ கேள்விகள்‌ 
சிந்திப்பவர்‌ யாவரிடமும்‌ எழுகின்றன. இதற்கான விடை விக்ஞானத்தின்‌ அனுமானத்தால்‌ 
கிடைக்காது. இதற்கான விடை வேதாந்தத்தால்தான்‌ தரமுடியும்‌. 


இந்த நூலின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ உள்ள மூன்று அத்யாயங்கள்‌ வேதாந்தத்தை விரும்பிப்‌ 
படிப்போருக்கு மேலும்‌ உத்ஸாஹம்‌ தரும்‌ அளவுக்கு சில அடிப்படைகளை ஒழுங்கான கட்டமைப்பில்‌ 
விளக்குகின்றன. வேதாந்தத்தைப்‌ படிப்பதற்கான பலன்கள்‌ என்ன என்பதைச்‌ சரியாக புரிந்து 
கொள்ளும்‌ வகையில்‌ படிப்படியான அர்த்த விளக்கங்களுடன்‌ இந்த அத்யாயங்கள்‌ அமைந்துள்ளன. 
இந்தப்‌ பேரண்டத்தின்‌ முழுமுதற்‌ காரணம்‌ ப்ரஹ்மமே என்று வேதங்கள்‌ ஐயம்திரிபு இல்லாமல்‌ 
கூறுகின்றன. 


ஜகத்‌, ப்ரஹ்மன்‌, ஜீவன்‌, மோக்ஷம்‌, மோக்ஷ ஸாதனமான தவம்‌ ஆகியவை பற்றி சில 
அத்யாயங்கள்‌ மிக விஸ்தாரமாக விளக்குகின்றன. உலகங்களின்‌ முழுமுதற்‌ கடவுள்‌ ப்ரஹ்மமே 
என்பதை அறிந்து கொள்ள வழிமுறைகளை இந்த அத்யாயங்கள்‌ சீரான முறையில்‌ எடுத்துக்‌ 
காட்டுகின்றன. ஒவ்வொரு கல்பத்திலும்‌ இந்தப்‌ பேரண்டம்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ தோன்றி, ப்ரஹ்மத்தில்‌ 
திளைத்து, ப்ரஹ்மத்தில்‌ லயம்‌ அடைகிறது. ஆகவே, உலகின்‌ உட்பொருள்‌ ப்ரஹ்மமே. உலகம்‌ 
மாறுகிறது, அதாவது அஸத்யமானது. ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ மாறாதது. அதாவது ஸத்யமானது. வேதம்‌ 
மேலும்‌ கூறுகிறது - இவ்வுலகைப்‌ பார்ப்பவனும்‌, உணர்பவனும்‌ ப்ரஹ்மமே என்று. இதை அறிபவன்‌ 
எல்லாத்‌ தளைகளிலிருந்தும்‌ விடுபடுகின்றான்‌. 


மாயை, அவித்யை இவை பற்றிய அத்யாயங்கள்‌ மிகமுக்யமானவை. இவை பற்றிய சரியான 
புரிதலை உண்டாக்க மிகத்‌ தெளிவாகவும்‌, எச்சரிக்கையுடனும்‌ எழுதப்பட்டிருக்கின்றன. மாயை 
என்பது ப்ரஹ்மத்தின்‌ சக்தி வெளிப்பாடு. ஜீவர்களாகிய நாம்‌ முக்தி பெறவே, இந்த ப்ரஹ்மம்‌ 
இவ்வுலகை உண்டாக்கித்‌ தாம்‌ உளவாகி உள்ளது. மாயையும்‌, அவித்யையும்‌ ஒன்றே என்று ஆழ்ந்து 
பதிந்த தவறான கருத்தியலை இந்த விளக்கங்கள்‌ தகர்க்கின்றன - மேலும்‌, இந்த உலகு ஒரு மாயத்‌ 
தோற்றம்‌ என்ற கருத்தையும்‌ தவறு என்று தள்ளுகின்றன. மித்யையான உலகு என்று கருதுதல்‌ 
பற்றியும்‌ தெளிவுரை வழங்கப்பட்டுள்ளது. 
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சங்கர பகவத்பாதர்‌ ப்ரஸ்தானத்ரய நூல்கள்‌ அதாவது உபநிஷத்‌, ப்ரஹ்மஸூத்ரம்‌, பகவத்கீதை 
ஆகியவற்றின்‌ உரைகளை எழுதும்‌ போது பின்வரும்‌ முறையைக்‌ கையாண்டிருக்கிறார்‌. படிப்பவரின்‌ 
வெவ்வேறு புரிதல்‌ நிலைகளை மனதில்‌ கொண்டு மூன்று வெவ்வேறு தளங்களில்‌ உலகத்தின்‌ இயல்பு 
பற்றிக்‌ கூறுகின்றார்‌. அவை மித்யை என்ற இன்மை, உலகு உண்டா இல்லையா என்ற புரிதல்‌ இல்லாத 
நிலை, மற்றும்‌ பகவத்‌ ஸ்வரூபமாக இருத்தலை இயல்பாகக்‌ கொண்ட மாறும்‌ உலகம்‌ - ஆகிய 
இவையே அந்தத்‌ தளங்கள்‌. இருத்தலையே அவர்‌ அறுதியிட்டுக்‌ கூறுவதை அறிவுமிக்கோர்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்வர்‌. ஆனால்‌ மித்யை என்று முதல்‌ தளத்தில்‌ கூறியதையே உண்மையாகக்‌ கொண்டு - மற்ற 
இரண்டு தளங்களின்‌ கூற்றையும்‌ அதற்கேற்ப சமன்வயப்படுத்தும்‌ தவறான போக்கு நிலவுகிறது. 
இது நகைக்கத்‌ தக்கதும்‌, சில சமயம்‌ அலுப்படையச்‌ செய்வதும்‌ ஆகும்‌. சங்கர பாஷ்யம்‌ தெளிவானது. 
பிற குயுக்தி தர்கங்களால்‌ சமன்வயப்படுத்த வேண்டிய தேவை இல்லாதது. ஐயமும்‌ திரிபும்‌ இல்லாமல்‌ 


முழுமையுடையது சங்கர பாஷ்யம்‌. 


வேதம்‌ சங்கர பாஷ்யம்‌ இவற்றின்‌ வழிகாட்டுதல்களோடு மட்டுமே எழுதப்பட்டது இந்நூல்‌. 
படிப்பவர்களை நல்ல முனைப்புடன்‌ யோக ஸாதனையில்‌ மூழ்கவைக்க உதவுவது இந்நூலின்‌ 
குறிக்கோள்‌. 

'வேதாந்த ப்ரபோதம்‌' நூல்‌ தமிழாக்கத்தை செய்த மஹாமஹோபாத்யாய மணி திராவிட்‌ 
சாஸ்திரிகள்‌ பற்றி விசேஷமாகக்‌ குறிப்பிட வேண்டும்‌. ஸ்வயம்ப்ரோரணையோடு அவர்‌ இந்தக்‌ 
கைங்கர்யம்‌ செய்துள்ளார்‌. நுணுக்கமான விளக்கங்கள்‌ தேவைப்படும்‌ போது அவருடைய 
பாண்டித்யத்தால்‌ அவற்றை ஆழ்ந்த மொழிகளில்‌ விளக்கி அதே சமயம்‌, இந்த க்ரந்தத்தின்‌ 
லக்ஷியத்தை அனுசரித்தும்‌, ச்ருதி சுத்தமாகவும்‌ பாஷ்ய சுத்தமாகவும்‌ மொழிபெயர்த்துத்‌ த ந்ததோடு 
உசிதமான திருத்தங்களையும்‌ செய்துள்ளார்‌. 

நல்ல தன்னார்வத்தோடு இந்த நூலைப்‌ பிரசுரிக்க முன்வந்த கிரி டிரேடிங்‌ ஸ்தாபனத்திற்கும்‌ 
நாம்‌ நன்றி பாராட்டுகிறோம்‌. 

அனைவரும்‌ நல்ல ஆரோக்யமும்‌ வளமும்‌ சாந்தியும்‌ பெற ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனைப்‌ 


நாராயண ஸ்மரணம்‌ 


ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 


ப்ரார்த்தனை: 


எணன்ாராளள எச்‌ கணா | 
என எண்‌ என. ப 
ஏத எண்‌ ௭௭௭ என | 
எணகள்‌ என்‌ னி ர: UA: Il 
Syad ஏன்‌ என்க ளார்‌ | 
ண்ணா lige எ: | 


ச்ருதி ஸ்ம்ருதி புராணானாம்‌ ஆலயம்‌ கருணாலயம்‌ 
நமாமி பகவத்பாத சங்கரம்‌ லோக சங்கரம்‌ 

சங்கரம்‌ சங்கராசார்யம்‌ கேசவம்‌ பாதராயணம்‌ 
ஸூத்ரபாஷ்யக்ருதெள வந்தே பகவந்தென புன: புன: 
ஈச்வரோ குருராத்மேதி மூர்த்திபேத விபாகினே 
வ்யோமவத்‌ வ்யாப்த தேஹாய தக்ஷிணாமூர்த்தயே நம: 
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ஸமாப்பணம்‌ 

பரப்ரம்ம ஸ்வரூபியான பகவான்‌ ஸ்ரீமன்‌ நாராயணன்‌ தர்மத்தை ஸ்தாபனம்‌ 
செய்வதற்காகப்‌ பல அவதாரங்களை எடுத்தார்‌. மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ துஷ்டர்களை ஸம்ஹாரம்‌ 
செய்தும்‌ தர்மம்‌ நலிந்து போவதைப்‌ பார்த்து சலித்தாற்‌ போல்‌ அவதாரம்‌ எடுக்காமல்‌ 
இருந்தபோது, சங்கரன்‌ தன்னுடைய அசாதாரணமான ஞான சக்தியால்‌ வைதீக பரம்பரையை 
மீண்டும்‌ உருவாக்கினார்‌. 

பரமேஸ்வரனாகிய ஆதிசங்கரர்‌ தன்னுடைய ஈடு இணையில்லா ஞான சக்தியால்‌ வைதீக 
பரம்பரையை மீண்டும்‌ உருவாக்கினார்‌. ஆதிசங்கரர்‌ அவர்களின்‌ பரம்பரையில்‌ வந்த 
ஜகத்குரு பகவத்‌ ஸ்வரூபி ஸ்ரீமத்‌ அபிநவ வித்யாதீர்த்த மஹாஸ்வாமிகளை தியானித்து, 
துதித்து அவருடைய நந்தவனத்திலிருந்தே கொய்த மலராகிய இந்த நூல்‌ அன்னாரின்‌ 


பாதார விந்தங்களில்‌ எளியேனின்‌ ஸமர்ப்பணம்‌. 





எ கவன்‌. 
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முன்னுரை 


மஹா மஹோபாத்யாய வேதபாஷ்யரத்ன 
டாக்டர்‌. நூர்‌. கிருஷ்ணமூாத்தி சாஸ்த்தீரிகள்‌ 


சீதாசிவரிடம்‌ தொடங்கி ஸ்ரீ சங்கராச்சார்யாரை நடுவாகக்‌ கொண்டு, நமது ஆசார்யார்‌ வரை 
வேதாந்த பரம்பரை தொடர்ந்து வருகிறது. பல நூற்றாண்டுகளுக்கு முன்‌ தோன்றிய ஸ்ரீ ஆதிசங்கர 
பகவத்பாதாள்‌ அவர்கள்தான்‌ உபநிஷத்துக்கள்‌, பகவத்‌ கீதை, ப்ரஹ்மஸூத்ரம்‌ என்கிற 
ப்ரஸ்தானத்ரயத்தையும்‌ நமக்குத்‌ தந்து அருளி எல்லா மக்களும்‌ ஆத்மதத்வமாகிய அத்வைத 
நிலையை உணருவதற்கு அத்வைத வேதாந்தத்தை நமக்கு அருளினார்‌. அதன்‌ பிறகு பல பல 
வ்யாக்யானங்களும்‌ ஏற்பட்டு இன்று பண்டிதர்களுக்கு அவைகளின்‌ விளக்கங்கள்‌ கூற உதவியாக 
உள்ளது. ஸ்ரீ அப்பய்ய தீக்ஷிதர்‌ அவர்கள்‌, “பாஷ்யத்தை ஆதிசங்கரரின்‌ முகத்திலிருந்து தோன்றிய 
கங்கையாகக்‌ கூறி, கங்காநதியின்‌ ப்ர வாஹமானது பெருகி பல பல கிளை நதிகளாக விளங்குவது 
போல அத்விதீய தத்வத்தை உணர்வதற்கு பல பல வ்யாக்யானங்கள்‌ வெவ்வேறு முறைகளை 


கடைப்பிடித்து அத்வைததத்துவம்‌ நம்‌ மனதிற்கு புரிய உதவுகின்றன ' என்று கூறுகிறார்‌. 


நமது ஸ்வாமி பரமானந்த பாரத்‌ ஸ்வாமிகள்‌ அவர்கள்‌ ப்ரஸ்தானத்ரய பாஷ்யத்தையும்‌ பல பல 
முறை நன்கு ஆலோசித்து, தனது Science அறிவினுடைய திறமையால்‌ புதிய கண்ணோட்டத்துடன்‌ 
பாமர ஜனங்களுக்கும்‌ புரியுமாறு “வேதாந்த ப்ரபோதம்‌”” என்ற புத்தகத்தை தயார்‌ செய்துள்ளார்‌. 
இந்த நூல்‌ கன்னடம்‌, தெலுங்கு, ஹிந்தி போன்ற மொழிகளில்‌ ப்ரசுரிக்கப்பட்டு பலராலும்‌ 
கொண்டாடப்பட்டு போற்றப்படுகிறது. இதனுடைய தமிழ்‌ மொழியின்‌ ப்ரசுரம்‌ தற்சமயம்‌ 
வெளிவந்துள்ளது தமிழர்களுக்கு மிகவும்‌ உபகாரமானது. 


அனந்தப்ரஹ்ம என்ற ஸித்தாந்தத்தையும்‌, அத்விதீய தத்துவம்‌ என்ற கருத்தையும்‌ நாம்‌ 
உணர்வதற்கு, இந்த ப்ரத்யக்ஷஸித்தமான, சத்தியமாகத்‌ தோன்றும்‌ உலகங்கள்‌ (த்வைதங்கள்‌) 
இடையூறு இருப்பதால்‌, வேதாந்தங்களின்‌ கார்ய காரண ந்யாயத்தை ஏற்று, உலகமானது 
ப்ரஹ்மத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறல்ல. ப்ரஹ்மமே உலகமாகத்‌ தோன்றுகிறது என்று பல பல இடங்களில்‌ 
பாஷ்யத்தில்‌ கூறியுள்ளார்‌. நமது பரமானந்த பாரதீ ஸ்வாமிகள்‌ பற்பல மேற்கோள்களைக்‌ காட்டி 
உலகமானது ஸத்துமல்ல, அஸத்துமல்ல, ப்ரஹ்மத்தினின்று வேறுபட்டதும்‌ அல்ல. ஏனென்றால்‌ 
ப்ரஹ்மமானது உலகின்‌ உபாதான காரணம்‌ என்று மண்குடம்‌ உதாரணத்தைக்‌ காட்டி விளக்குவதை 


ஸாதாரண 'பேசிக்‌' அதிகாரிகளுக்கு புரியுமாறு விளக்குவதற்காக 
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அ) களான எரா கார்யாகாரஸ்ய காரணாத்மத்வம்‌ 
ஆ) 1 ஏ கமான கரனை ந து காரணஸ்ய கார்யாத்மத்வம்‌ 


என்று கூறப்படும்‌ பாஷ்யத்தை இரண்டு பாதிகளாகப்பிரித்து உலகம்‌ ““மித்யை-இல்லவே இல்லை ' 
என்ற கருத்தை ஏற்க மனம்‌ இடம்‌ கொடாமல்‌ ஆனால்‌ புரிந்துகொள்ள விருப்பம்‌ உள்ளவர்களுக்கு 
விளங்குமாறு. 


ப்ரஹ்மம்‌ என்ற நோக்கில்‌ நாம்‌ உலகை காண்போமானால்‌ உலகம்‌ ப்ரஹ்ம்மே ப்ரஹ்மமே இதம்‌ 
ஸர்வம்‌” என்று காணலாம்‌. “நாம ரூபங்கள்‌ ' என்ற கண்ணோட்டத்தில்‌ பார்த்தால்‌ காரணத்தை 
விலக்கிவிடுவோமானால்‌ உலகம்‌ “ துஸத்யம்‌ என்று அற்புதமாக இவர்‌ விளக்குகிறார்‌. 


அவஸ்தாத்ரய நோக்கிலும்‌ ஸ்வாமிகளின்‌ தனித்த ஆலோசனை ஆத்மா பரிசுத்தம்‌, அஸங்கம்‌ 
என்பதை உணர வழி வகுக்கிறது. 


மாயை-அவித்யை இவை வேறுபட்டவைதான்‌ என்ற கருத்தை ஸ்வாமிகள்‌ வலுவாக 
ஸ்தாபிக்கிறார்‌. 


பாஹ்யமாகிற ப்ரஸன்ன கம்பீரமான ஸமுத்திரத்தில்‌ தனித்தனி மேதாவிகளுக்குத்‌ தோன்‌ றும்‌ 
விளக்கங்கள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ சிறப்பு உடையவைகள்‌ தான்‌. இவ்விதம்‌ விதவிதமான விளக்கங்களைக்‌ 
கொண்டு யாவரும்‌ அத்வைத தத்வத்தை, உண்மை நிலையை, கண்டு மனதில்‌ நிறுத்திக்கொள்ள 
புதிய முறையில்‌ விளக்கங்களை கூறுவது அதிகாரபேதத்தைப்‌ பொறுத்து ஏற்கக்‌ கூடியவைகளே 
என்று சுரேச்வராச்சார்யார்‌ கூ றுகிறார்‌. 


ப்ரத்யகாத்மதத்துவத்தை நாம்‌ உணர்வதற்காக கையாளப்படும்‌ முறைகள்‌ (ப்ரக்ரியைகள்‌ ) 


எண்ணற்றதாக அமையலாம்‌ என்று கூறுகிறார்‌. 


இந்தவிதத்தில்‌ இந்த நூ லின்‌ இறுதியில்‌ கூறப்படும்‌ விளக்கங்கள்‌ ஸ்வாமிகளின்‌ போதனா 
முறைகளின்‌ பயனாக அமைந்துள்ளன. இவை சாதாரண ஜனங்களின்‌ மனதிற்கு தத்வத்தை 
உணர்வதற்கு லகுவாக இருக்கிறது என்பது, இதன்‌ ப்ரசுரங்கள்‌ பல மொழிகளில்‌ வருவதிலிருந்து 
தெரிகிறது. எனவே வேதாந்த ப்ரவேசம்‌ ஏற்பட்டு தத்வஜிஜ்ஞாஸுவிற்கு இந்த “வேதாந்த 
ப்ரபோதம்‌” என்ற நூ லை அனுக்ரஹித்த ய்‌ ந்த பாரதீ ஸ்வாமிகளை நான்‌ பாராட்டுகிறேன்‌. 
இந்த நூல்‌ நமது சிந்தனா சக்தியை வளர்ப்பதற்கு உதவியாக அமைந்து தத்வத்தை உணர மக்‌ கள்‌ 
பயன்படுத்திக்‌ கொள்ள வேண்டுகிறேன்‌. 
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முன்னுரை 
மஹாமஹோபாத்யாய மா. மணிதிரவிட்‌ சாஸ்திரிகள்‌ 


பீரமபூஜ்ய ஸ்ரீ பரமானந்த பாரதி ஸ்வாமிகள்‌ “வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ ' என்ற நூலை எழுதியதின்‌ 
முக்கியமான உத்தேசம்‌ மக்களுக்கு ஸுலபமாக வேதாந்த ஸித்தாந்தத்தின்‌ ஞானத்தை 
ஏற்படுத்துவது. ஸ்வாமிகளின்‌ இந்நூல்‌ கன்னடம்‌, ஆங்கிலம்‌, ஹிந்தி, மலையாளம்‌, தெலுங்கு என்று 
பல பாஷைகளில்‌ மொழி பெயர்க்கப்பட்டு மக்கள்‌ வேதாந்த ஸித்தாந்தத்தை அறிய 
உபயோகப்படுகிறது. தற்போது இந்நூல்‌ “வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ ' என்ற பெயரில்‌ தமிழில்‌ வெளிவர 
இருக்கிறது. 


இந்த கிரந்தத்தை ஸ்வாமிகள்‌ ஐந்து ப்ரகரணங்களாகப்‌ (பீடிகை, ஜகத்‌, ப்ரஹ்மம்‌, ஜீவன்‌, 
ஸாதனம்‌) பிரித்து வேதாந்த விஷயங்களைத்‌ தொகுத்துக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. ஒவ்வொரு 
ப்ரகரணத்திலும்‌ பல அத்யாயங்கள்‌ இருக்கின்றன. ஒவ்வொரு அத்யாயத்தின்‌ முடிவில்‌ அதில்‌ 
நிரூபிக்கப்பட்ட விஷயங்களைப்‌ பற்றிய முக்கியமான கேள்விகள்‌ கொடுக்கப்பட்டி ருக்கின்றன. இதன்‌ 
மூலம்‌ புத்தகத்தைப்‌ படிக்கும்‌ ஜிக்ஞாஸுகள்‌ அந்த விஷயத்தைப்‌ பற்றிய தனது அறிவை நன்கு 
வளர்த்துக்‌ கொள்ள முடியும்‌. 


ஒன்று முதல்‌ நான்கு அத்யாயங்கள்‌ பீடிகை ப்ரகரணம்‌. அதில்‌ முதல்‌ அத்யாயத்தில்‌ வேதாந்த 
ஸாஸ்திரத்தின்‌ அனுபந்த சதுஷ்டயம்‌, விஷயம்‌, பிரயோஜனம்‌, அதிகாரி இந்த நான்கும்‌ நன்கு 
விளக்கப்படுகிறது. இரண்டாவது அத்யாயத்தில்‌ வேதாந்தத்தைக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளத்‌ தகுதியாக 
அதிகாரிக்கு இருக்க வேண்டிய ஸாதன ச துஷ்டயம்‌ (நித்யா அநித்ய வஸ்து விவேகம்‌, இஹா அமுத்ர, 
அர்த்த பலபோக வைராக்யம்‌, ஷமாதி ஷட்குணங்கள்‌ மற்றும்‌ முமுக்ஷுத்வம்‌) நிரூபிக்கப்படுகிறது. 
மூன்றாவது அத்யாயத்தில்‌ அதிகாரி வேதாந்த ஞானத்தை அடைய குருவின்‌ அவசியம்‌ 
நிரூபிக்கப்படுகிறது. நாலாவது அத்யாயத்தில்‌ வேதாந்த ஸாஸ்திரத்தில்‌ நிரூபிக்கப்படும்‌ பிரமேயமான 
ஐகத்‌, ப்ரஹ்மம்‌, ஜீவன்‌ என்ற விஷயங்களை தெரிந்து கொள்வதற்கு ஸாதனமான பிரமாணங்களின்‌ 
பொதுவான ஸ்வரூபமும்‌, அந்தப்‌ பிரமாணங்களை உபயோகப்படுத்தும்‌ முறையும்‌ விளக்கப்படுகிறது. 
இவ்விதமாக வேதாந்த சாஸ்திரத்தில்‌ பிரவேசம்‌ ஏற்படுவதற்கு தேவையான விஷயங்களை பீடிகா 
ப்ரகரணத்தில்‌ நிரூபணம்‌ செய்துவிட்டு, மேல்வரும்‌ ப்ரகரணங்களில்‌ வேதாந்த ப்ரமேயத்தை விளக்கி 
இருக்கிறார்‌ ஸ்வாமிகள்‌. 
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ஷகத்ப்ரகரணம்‌ 


ஐந்தாவது அத்யாயம்‌ முதல்‌ 15-ஆவது அத்யாயம்‌ வரை ஜகத்‌, ப்ரஹ்மம்‌, ஜீவன்‌ பற்றிய மூன்று 
ப்ரகரணங்களாக இருக்கின்றன. 


உலகம்‌ தோன்றியது எப்படி என்ற விஷயத்தில்‌ ஆரம்பித்து தர்கத்தை அடிப்படையாகக்‌ கொண்ட 
ஒவ்வொரு மதத்தின்‌ நிலைப்பாடுகளையும்‌ எதிர்கொள்கிறார்‌. பிறகு வேதாந்த ஸித்தாந்தத்தை 
அதாவது ப்ரஹ்மமே ஐகத்திற்குக்‌ காரணம்‌ என்பதை நிலைநாட்டுகிறார்‌. அத்துடன்‌ பிரக்ருதி என்று 
சொல்லப்படும்‌ மாயையின்‌ ஸ்வரூபத்தையும்‌, சங்கர பாஷ்யத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ நிரூபிக்கின்றார்‌. 


ப்ரஹ்மப்‌ ப்ரகரணம்‌ 

இந்த ப்ரகரணத்தில்‌ ஜகத்‌ காரணம்‌ என்று சொல்லப்பட்ட ப்ரஹ்மத்தின்‌ உண்மையான ஸ்வரூபம்‌ 
விசாரிக்கப்படுகிறது. அதன்‌ நிர்குணத்தன்மையை நிரூபிக்கும்‌ முறையான அத்யாரோப, அபவாதப்‌ 
பிரக்ரியை இங்கு விளக்கப்பட்டிருக்கிறது. 


ஜீவப்ரகரணம்‌ 

இந்த ப்ரகரணத்தில்‌ ஜீவாத்மாவின்‌ உண்மையான ஸ்வரூபத்தை விளக்கும்‌ பொருட்டு அதன்‌ 
ஸ்தூல, ஸூக்ஷ்ம, காரண சரீரங்களும்‌ அத்துடன்‌ சேர்ந்த ஜீவன்‌ ஜனன மரணங்களை அடைந்து 
ஸம்ஸரிக்கும்‌ முறையும்‌ விள க்கப்பட்டி ருக்கிறது. மேலும்‌, ஜீவாத்ம விஷயத்தில்‌ உலகில்‌ உள்ள 
பல்வேறு மனபிராந்திகளும்‌, அதன்‌ உண்மையான ஸ்வரூபத்தை அறிய வேதாந்தம்‌ என்கிற 
ஆகமப்ரமாணமே ஸாதனம்‌ ஆகும்‌ என்றும்‌ நன்கு விளக்கப்படுகிறது. அவித்யா ஸ்வரூபமும்‌, மாயை 
அவித்யை இதன்‌ வேறுபாடுகளும்‌ இந்த ப்ரகரணத்தில்‌ நன்கு விளக்கப்பட்டி ருக்கின்றன. ஜாக்ரத்‌, 
ஸ்வப்னம்‌, ஸுஷுப்தி என்ற மூன்று நிலைகளையும்‌ தாண்டி ஸ்வப்ரகாச ஸ்வபாவமுள்ள ஆத்மாவின்‌ 
ஸ்வரூபம்‌ இங்கே நன்கு விளக்கப்பட்டுள்ளது. மாண்டூக்ய உபநிஷதில்‌ நிரூபிக்கப்படும்‌ துரீய ஆத்ம 
ஸ்வரூபமும்‌, தைத்திரீய உபநிஷத்தில்‌ நிரூபிக்கப்படும்‌ அந்நமயாதி பஞ்சகோச ப்ரக்ரியையும்‌, 
தற்காலத்திலும்‌ புரிந்து கொள்ளக்கூடிய நூதனமான ஒரு முறையில்‌ விளக்கப்பட்டு, ஆத்மாவின்‌ 
நிர்குணத்வம்‌ மற்‌ றும்‌ ப்ரஹ்ம-ஆத்ம ஏகத்வம்‌ ப்ரமாண யுக்திகளால்‌ நிரூபிக்கப்படுகின்றன. 


ஸாதனா ப்ரகரணம்‌ 
ஈயம்‌ முதல்‌ 19-ஆவது அத்யாயம்‌ வரை ஸாதனப்ரகரணம்‌ ஆகும்‌. அதில்‌ 


16-ஆவது அத்ய தன்‌ 
மோக்ஷம்‌ என்பது என்ன என்றும்‌, அதை அடைய ஞானம்‌ ஒன்றே மார்கம்‌ ஆகும்‌ என்றும்‌ 
நிரூபிக்கப்படுகிறது மற்றும்‌ ஸாதகனுக்கு ஸந்யாஸத்தின்‌ முக்கியத்துவமும்‌, உபாஸனை மற்றும்‌ 


கர்மா, பக்தி இவைகளின்‌ உபயோகமும்‌ நிரூபிக்கப்பட்டிருக்கிறது. பிறகு கிரந்த ஆரம்பத்திலிருந்து 
கடைசி வரை நிரூபணம்‌ செய்யப்பட்ட விஷயத்தின்‌ சாரத்தை உபஸம்ஹாரத்தில்‌ தெளிவாக எடுத்து 
உறைத்து இந்த கிர ந்தத்தைப்‌ பூர்த்தி செய்திருக்கிறார்‌ ஸ்வாமிகள்‌. 
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உபநிஷத்‌, ப்ரஹ்ம ஸூத்ரம்‌, கீதை என்ற பிரஸ்தான த்ரயத்தின்‌ சங்கர பாஷ்யத்தை ஆதாரமாகக்‌ 
கொண்டே வேதாந்த விஷயங்களை இந்த கிரந்தத்தில்‌ ஸ்வாமிகள்‌ விளக்கியுள்ளார்‌. ஆனால்‌ 
இன்றைய தலைமுறைக்கு விளங்கும்படியாக, உதாரணங்களைக்‌ கொடுத்து பாஷ்ய வாக்யங்களையே 


மேற்கோள்‌ காண்பித்து புதிய அணுகுமுறையில்‌ விளக்கியிருக்கிறார்‌ என்பது ச்லாகிக்கத்தக்கது. 


இந்த கிரந்தத்தில்‌ பஞ்சீகரணம்‌ என்பதற்குப்‌ புதிய விளக்கம்‌ அளிக்கப்பட்டுள்ளது. அதாவது 
ஸூக்ஷம பூதங்களான ஆகாசாதி பஞ்ச தன்‌ மாத்திரைகள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ ஒவ்வொரு குணத்தைக்‌ 
கொண்டவை. ஆனால்‌, சப்தத்தை குணமாகக்‌ கொண்ட ஆகாசம்‌, வாயு தன்‌ மாத்திரையில்‌ 
கலந்ததால்‌ வாயுவில்‌ ஸ்பர்சமும்‌, சப்தமும்‌ அறியப்படுகிறது. அதேபோல்‌ வாயு அக்னிதன்மாத்ரையில்‌ 
கலந்ததால்‌ அக்னியின்‌ குணமான ரூபம்‌, சப்தம்‌, ஸ்பர்சம்‌ என்ற குணங்களும்‌ அக்னியில்‌ 
அறியப்படுகின்றன. இதேபோல்‌ அக்னி ஜலதன்மாத்திரையில்‌ கலந்ததால்‌ ஜலத்தில்‌ ரஸத்தோடு 
சேர்த்து நான்கு குணங்கள்‌ அறியப்படுகின்றன. அப்படியே ஜலம்‌ பிருத்வி தன்மாத்திரையில்‌ 
சேர்ந்ததால்‌ ப்ருத்வியில்‌ கந்தத்தோடு மற்ற நான்கு குணங்களும்‌ அறியப்படுகின்‌ றன. இதுவே 
பஞ்சீகரணம்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. 


(2) மாயை அவித்யை இந்த விஷயத்திலும்‌ ஸ்வாமிகளின்‌ புதிய த்ருஷ்டியை நாம்‌ இந்தப்‌ 
புத்தகத்தில்‌ காண்கிறோம்‌. மாயை என்பது ப்ரஹ்மத்தின்‌ சக்தி. அது ஜீவனிடம்‌ கிடையாது. 
ப்ரஹ்மஸ்வரூபத்தையும்‌, மாயையையும்‌ பிரித்து வெவ்வேறாக காண்பிக்க முடியாது. அதனாலேயே 
அது அநிர்வசனீயம்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. இப்படி இருந்தாலும்‌ அஞ்ஞானியின்‌ த்ருஷ்டியில்‌ 
மாயை அநிர்வசனீயம்‌ என்று சொல்லப்பட்டாலும்‌ ஞானியின்‌ த்ருஷ்டியில்‌ அது ப்ரஹ்மமே தவிர 
வேறில்லை. அஞ்ஞானியின்‌ த்ருஷ்டியைக்‌ கொண்டே மாயை ப்ரஹ்மத்திற்கு உபாதியாக 
சொல்லப்படுகிறது. அது கல்பனை அல்ல. இந்த சக்தியைக்‌ கொண்டே பாஹ்மத்திற்கு ஜகத்‌ 
காரணத்வம்‌ நிரூபிக்கப்படுகிறது. ஜகத்திற்கும்‌ அதன்‌ காரணமான ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ உள்ள 
ஸம்பந்தம்‌ அனன்யத்வம்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. அதாவது காரணமான ப்ரஹ்மத்தை விட்டு 
தனியாக ஜகத்திற்கு எந்த ஒரு அஸ்தித்வமும்‌ கிடையாது. ஆனால்‌ காரணமான ப்ரஹ்மத்திற்கு 
தனியான அஸ்தித்வம்‌ உண்டு. இதுவே அனன்யத்வம்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. ப்ரஹ்ம காரியமான 
ஜகத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ அனிர்வசனீ யமான து. கல்பனை அல்ல. ஆனால்‌, இது எல்லாமே ஜீவனின்‌ 
அவித்யையோடு சேரும்போது ஜீவனின்‌ மித்யா ஞானத்தினால்‌ ப்ரஹ்மஸ்வரூபம்‌ தெரியாமல்‌ 
(ஆவரணம்‌) காரியமாத்திரம்‌ தனி அஸ்தித்வம்‌ கொண்டதாக அறியப்படுவதால்‌ வ்யாவகாரிக ஸத்யம்‌ 
என்று சொல்லப்படுகிறது. ஸத்யம்‌ பாரமார்திக ஸத்யம்‌, வியவஹாரிக ஸத்யம்‌, ப்ராதிபாஸிக ஸத்யம்‌ 
என்று மூன்று விதப்படும்‌. எந்த காலத்திலும்‌, எந்த மாற்றமும்‌ இல்லாத ஸத்யம்‌ பரமார்த்த ஸத்யம்‌. 
அது ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே. மாயையால்‌ அறியப்படும்‌ ஜெகத்‌ உற்பத்தி, பரிணாமம்‌, வினாசம்‌ 
கொண்டிருப்பதால்‌ பரமார்திக ஸத்யம்‌ அல்ல. வியாவஹாரிக ஸத்யம்‌ என்றே சொல்லப்படுகிறது. 
ஜீவனின்‌ ப்ரமையால்‌ தாற்காலிகமாகத்‌ தோன்றும்‌ ரஜ்ஜு, ஸர்பம்‌ முதலிய மித்யாஞான விஷயம்‌ 
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ப்ராதிபாஸிக ஸத்யம்‌. வியாவஹாரிக ஸத்யமான ஜகத்திற்கும்‌, ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ காரிய-காரண பாவம்‌ 
இல்லை. இதுவே அந்ருதம்‌, மித்யை என்று சொல்லப்படுகிறது. 


அவித்யை என்பது மாயையைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறானது. இது ஜீவனை ஆச்ரயித்திருக்கிறது. 
அவித்யை என்பது தத்துவ ஞானத்தின்‌ அபாவமே அன்றி வேறொரு வஸ்து இல்லை (Positive 
Substance இல்லை). இது மித்யா ஞானத்திற்குக்‌ காரணமாகிறது. மித்யா ஞானம்‌ என்பது 
அத்யாஸம்‌. ப்ராந்தி என்று பலவிதமாகச்‌ சொல்லப்படுகிறது. இதுவே ஜீவனின்‌ ஸம்ஸார பந்தத்திற்கு 
காரணம்‌. இது தத்வஞானத்தினால்‌ நிவர்த்தி ஆகும்போது ஸம்ஸார பந்தம்‌ முடிவடைகிறது. அதுவே 
முக்திநிலை. ஞானியின்‌ நிலை இதுவே. அவன்‌ த்ருஷ்டியில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே இருக்கிறது. ஜகத்தைக்‌ 


கூட அவன்‌ பிரஹ்மமாகப்‌ பார்க்கிறான்‌. 


இப்படியாக அவித்யையும்‌ மாயையும்‌ வேறுபட்டு இருந்தாலும்‌ (எனா எளி: 
அரணாக, - “அவித்யாலக்ஷணா ப்ரக்ருத்‌: அவித்யாகல்பிதம்‌ ' ) என்று 
சொல்லப்படுவது என்ன வென்றால்‌, ஜீவனின்‌ மித்யா ஞானத்திற்கு விஷயமாகும்‌ ப்ரக்ருதி அல்லது 
ஜகத்‌ அவித்யையோடு சேர்ந்து இருப்பதால்‌, அவித்யை என்றும்‌ அவித்யா கல்பிதம்‌ என்றும்‌ 
சொல்லப்படுகிறது. இந்த விஷயத்தை மிகவும்‌ விஸ்தாரமாக ஸ்வாமிகள்‌ இந்த க்ரந்தத்தில்‌ 
நிரூபித்திருக்கிறார்‌. 

(3) அத்யாரோப அபவாதம்‌ என்ற முறையைக்‌ கொண்டே ஸவிசேஷமான ப்ரஹ்மத்தில்‌ இருந்து 
கொண்டே நிர்விசேஷமான ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தை அறிந்து கொள்வது ஸாத்யமாகும்‌. இந்த 
முறையிலேயே நேதி, நேதி, இத்யாதி வேதாந்த வாக்யங்கள்‌ நிர்விசேஷ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தை நமக்கு 
விளக்குகின்றன. ஸவிசேஷத்தன்மையை விலக்கி அதாவது ஸ்தூலம்‌, ஸூக்ஷ்மம்‌, காரணம்‌ என்ற 
மூன்று நிலைக்கும்‌ அப்பாற்பட்ட ஆத்ம ஸ்வரூபமே துரீயம்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. இதை அறிவதே 
மோக்ஷ நிலை. அஞ்ஞானி இந்த ஸ்தூலம்‌, ஸூக்ஷ்மம்‌, காரணம்‌ ௭ ல்லாவற்றையுமே தான்‌ என்றும்‌ 
தன்னுடையது என்றும்‌ அத்யாஸத்தினால்‌ நிலைத்துக்‌ கொண்டு ஸம்ஸார பந்தத்திற்கு 
உட்படுகிறான்‌. தத்வஞானத்தினால்‌ அந்த அத்யாஸம்‌ நீங்கும்போது தன்ஸ்வரூபமான நிர்விசேஷ 
ஈக இருக்கிறான்‌ என்பது அத்வைத ஸித்தாந்தம்‌. இந்த தத்வ ஞானத்தை 
ரி வேதத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட நிஷ்காம கர்மா, உபாஸனை மற்றும்‌ நிஷ்காம பக்தி 
க்ஷிக்கிறார்‌. இதனால்‌ சித்த சுத்தி ஏற்பட்டு குருவின்‌ உபதேசத்தினால்‌ தத்வ 
ரூப நிலையில்‌ இருப்பதே வேதாந்த ஸாஸ்திரத்தின்‌ லக்ஷியம்‌. 


ஸச்சிதானந்த ரூபம்‌ 
அடைவதற்கு அதிகா 
இந்த மூன்றையும்‌ அபே 
ஞானத்தை அடைந்து ஸ்வ 

இந்த லக்ஷியத்தை தெரிவிப்பதற்கு அதிகாரிகளின்‌ புத்தி சக்திகளைப்‌ பொருத்து தத்வத்தைப்‌ 
போதிக்க பல பரக்சியைகள்‌ பூர்வாச்சாரியர்களால்‌ ஏற்கப்பட்டு இருக்கின்றன. இதை 
சுரேஷ்வராசார்யார்‌ வார்திகத்தில்‌ குறிப்பிடுகின்றார்‌: 
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இந்த முறையில்‌ அத்வைதத்தை விளக்குவதற்கு உபயோகப்படுமானால்‌ ப்ரக்ரியைகளில்‌ 
வித்யாஸம்‌ என்பது தோஷமாகக்‌ கருதப்படமாட்டாது. மாயை, அவித்யை இந்த இரண்டும்‌ ஒன்றே 
என்ற கருத்து சிலரிடம்‌ இருந்தபோதிலும்‌ அது இரண்டும்‌ வெவ்வேறு என்ற கருத்துகூட 
பூர்வாசார்யார்களிடம்‌ இருந்திருப்பதை அப்பய்ய தீக்ஷிதர்‌ அவர்களது ஸித்தாந்த லேச ஸங்க்ரஹம்‌ ' 
என்ற கிரந்தத்தின்‌ மூலம்‌ அறிவோம்‌. ஆகையால்‌, ஸ்வாமிகளால்‌ சொல்லப்பட்ட வழியில்‌ 
சாஸ்த்ரவாஸனையில்லாத ஸாமான்ய ஜனங்களுக்குக்‌ கூட அத்வைதத்தை புரிய வைக்கும்‌ புதிய 
வழிமுறையில்‌ பாடப்புத்தகத்தைப்‌ போல்‌ உள்ள “வேதாந்த ப்ரபோதம்‌'' என்னும்‌ இந்தப்‌ புத்தகம்‌ 
மிகவும்‌ ச்லாகிக்கப்பட வேண்டியது என்பதில்‌ சந்தேஹமில்லை. இந்தப்‌ புத்தகத்தைப்‌ படித்து, 
ஜிக்ஞாஸுகள்‌ பயனடைய ஸர்வேஸ்வரனான பகவானைப்‌ பிரார்த்திக்கிறேன்‌. 


CSD 
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ன்‌ 


மா/மாண்‌ மாண்டூக்ய உபநிஷத்‌ ரர 
மா.கா 


மு முண்டக உபநிஷத்‌ மு.பா 


சூ/ஸூ ப்ரஹ்ம ஸூத்ரம்‌ 
















பா ப்ரஹ்ம ஸூத்ர பாஷ்யம்‌ 


தை தைத்ரிய உபநிஷத்‌ தை.பா | தைத்ரிய உபநிஷத்‌ பாஷ்யம்‌ 


ப்ரு ப்ருஹத்‌ஆரண்யக உபநிஷத்‌ ப்ருஹத்‌ ஆரண்யக உபநிஷத்‌ பாஷ்யம்‌ 


ட 








வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ 


பீடிகை ப்ரகரணம்‌ 


வேதாந்த விசாரத்தை அநுபந்த சதுஷ்டயம்‌ கொண்டே துவங்குவது ஸம்பிரதாயம்‌. காரணம்‌, 
இதனால்‌ நூலைக்குறித்த, சுருக்கமான பார்வை நமக்கு உண்டாகின்றது. இங்குக்‌ கூறப்பட்ட 
விசாரத்தின்‌ பலனாவது மோக்ஷம்‌ அடைவதே என்றபோதும்‌, அதற்கு சாதன சதுஷ்டயத்தை 
அடைவது அவசியமாகிறது. அப்படிப்பட்ட சாதன சதுஷ்டயத்தை அடைந்தவரும்கூட தானே சுயமாக 
சாஸ்திரத்தைப்‌ படிப்பதால்‌ மோக்ஷத்தை அடைவது இயலாது. குருவிடமிருந்து படிப்பதால்‌ 
அடையப்பட்ட ஆத்மஞானத்தாலேயே மோக்ஷம்‌ அடையப்படுகிறது. எந்த விஷயத்தைக்‌ குறித்த 
அறிவும்‌ ப்ரமாணத்தால்‌ உண்டாகிறது. விஷயமானது லெளகிகம்‌ மற்றும்‌ அலெளகிகம்‌ என்று இரண்டு 
வகையாகப்‌ பிரிக்கப்படுகிறது. லெளகிகம்‌ மற்றும்‌ அலெளகிகம்‌ என்று லெளகிக விஷயத்தின்‌ அறிவு 
ஐந்து ப்ரமாணங்களால்‌ உண்டாகிறது. அவையாவன : ப்ரத்யக்ஷ ப்ரமாணம்‌, அனுமான ப்ரமாணம்‌, 
உபமான ப்ரமாணம்‌, அர்த்தாபத்தி ப்ரமாணம்‌ மற்றும்‌ சப்த ப்ரமாணம்‌. ஆனால்‌ மோக்ஷமானது எதன்‌ 
அறிவினால்‌ உண்டாகிறதோ அந்த ஆத்மாவானது அலெளகிகமான விஷயமாகும்‌. அதாவது, 
ஆத்மாவைப்‌ புலன்களால்‌ அறியமுடியாது, புத்தியினால்‌ அறிய முடியாது, காரணம்‌, அது புலன்‌ மற்றும்‌ 
புத்திக்கு மேலானது (கடந்தது). அதன்‌ அறிவு வேதத்தினால்‌ மட்டுமே உண்டாக இயலும்‌. வேதமானது 
ஐந்தாவது ப்ரமாணம்‌. ஆனால்‌ சாதாரணமான பாமரர்களுக்கு வேதத்தின்‌ ப்ரமாணத்தன்மையை 
குறித்து சந்தேகம்‌ இருக்கின்றது. அவர்கள்‌ நினைக்கின்றார்கள்‌: 'வேதமானது பழைய காலத்தில்‌ 
இருந்த ரிஷிமுனிகளின்‌ விசாரத்தினால்‌ உண்டாக்கப்பட்டது, அவர்களும்‌ மனிதர்களானதால்‌, 
அவர்களின்‌ தோஷம்‌ இருக்க இயலும்‌.' வேதமானது அபெளருஷேயம்‌, அதாவது, மனிதனால்‌ 
இயற்றப்படாதது. இந்த விஷயத்தை மறுக்க முடியாத வாதத்தினால்‌ நிரூபிக்கவேண்டும்‌. 
மோக்ஷத்தை அடைவதற்கான சாதன சதுஷ்டயம்‌, குருவின்‌ கிருபை பேதம்‌ ஆகியவற்றின்‌ 
இன்றியமையாத்‌ தன்மையை விளக்குவதே இப்ப்ரகரணத்தின்‌ நோக்கமாகும்‌. 


அவ்வாறே, மற்றொரு விஷயமும்‌ இங்கு சிந்தனைக்குரியது. அது, அனுபலப்தி ப்ரமாணம்‌. 
ஆறாவது ப்ரமாணமாக வேதாந்த கிரந்தங்களில்‌ பிரஸித்தமானது. ஆனால்‌, சாஸ்த்ரத்தில்‌ எங்கும்‌ 
உபயோகிக்கப்படவில்லை. இது பகவத்பாதாள்‌ சங்கராசாரியாரின்‌ பாஷ்யத்தில்‌ எங்கும்‌ 
உபயோகிக்கப்படவில்லை. இது அவருடைய பாஷ்யத்தில்‌ மறைமுகமாகவும்‌, சுரேஷ்வராசாரியாரின்‌ 
சம்பந்தவார்த்திகத்தில்‌ நேரடியாகவும்‌ நிராகரிக்கப்பட்டுள்ளது. அனுபலப்தி பிராமணத்தை குறித்த 
தெளிவே இந்த விசாரத்தின்‌ உத்தேசம்‌ ஆகும்‌. 





அனுபந்த சதுஷ்டயம்‌ 


எந்த சாஸ்திரநூலும்‌ அனுபந்த சதுஷ்டயத்திலேயே துவங்குகின்றது. அதாவது, விஷயம்‌, 
பிரயோஜனம்‌, சம்பந்தம்‌ மற்றும்‌ அதிகாரி என்ற நான்கு அம்சங்கள்‌ உடையது என்பதால்‌ சதுஷ்டயம்‌ 
என்று கூறப்படுகின்றது. அனு - இதனை அறிந்த பின்னர்‌, பந்தம்‌ - படிப்பவரை மேலே படிக்கத்‌ 
தூண்டுகின்றது. அதனால்‌ இது அனுபந்தம்‌ எனப்படுகிறது. அப்படி இந்த நான்கினையும்‌ விளக்கிய 
பின்னரே கிரந்தத்தை துவக்குவது என்பது மரபு. 


1.1. விஷயம்‌ 

இந்த சாஸ்திர நூலில்‌ நிரூபிக்கப்போகும்‌ பொருளே விஷயம்‌. அதாவது, எதனைக்‌ குறித்து இங்கு 
பேசப்படுகிறதோ அதுவே விஷயம்‌. இங்கு, ஜகத்‌, ப்ரஹ்மம்‌, ஜீவன்‌-இவைகளையே விஷயமாக 
எடுத்துக்‌ கொள்கிறோம்‌. சாதாரணமாக, எல்லோரும்‌ இந்த மூன்றினையும்‌ வெவ்வேறு விஷயமாகக்‌ 
கருதுகின்றனர்‌. எது கர்மம்‌ மற்றும்‌ உபாசனையோடு சம்பந்தப்பட்டதோ அது அவாந்தரவாக்கியம்‌ 
எனப்படுகின்றது, காரணம்‌, இதன்‌ தாத்பர்யம்‌ வேறுபட்டது. பொதுவாக இது வெவ்வேறாக 
இருப்பதாக காணப்பட்டாலும்‌, இதனைக்குறித்து விசாரித்துப்பார்த்தால்‌, சாஸ்த்திரத்தின்‌ 
நோக்கத்தில்‌ ஐகத்‌, ப்ரஹ்மம்‌ மற்றும்‌ ஜீவனானது வெவ்வேறல்ல என்று நிச்சயிக்கப்படுகின்றது. 
அதாவது, வியவகாரத்தினில்‌ இது வேறாகத்‌ தோன்றினாலும்‌, உண்மையில்‌ இதன்‌ ஸ்வரூபம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
மட்டுமே என்று. (ஸ்வரூபம்‌ - இதன்‌ பொருள்‌ அத்யாயம்‌ 5.1 ல்‌ விளக்கப்படும்‌). ஸ்ருதியில்‌ இதைத்‌ 
தெளிவுபடுத்தும்‌ வாக்கியமும்‌ உள்ளது, அதையே மஹாவாக்கியம்‌ என்று கூறுவர்‌. இது 
சாதாரணமாக அறியப்படுவதை நிராகரிக்கின்றது. ப்ரஹ்மத்தினைக்‌ காட்டிலும்‌ பெரிய விஷயம்‌ 
வேறில்லை. அதனாலேயே, இதற்கு ப்ரஹ்மம்‌ என்று பெயர்‌ - ஏகா ௭&1 “ப்ருஹத்தமத்வாத்‌ 
ப்ரஹ்ம -தை பா 2.11. இந்த ப்ரஹ்மம்‌ என்ற சொல்‌ நபும்ஸகலிங்கம்‌ அதாவது, பரப்ரஹ்மம்‌ என்றும்‌ 
கூறுவர்‌. ப்ரஹ்மா என்ற சொல்‌ புல்லிங்கம்‌, ஆண்பால்‌, இது நான்முகனைக்‌ குறிக்கும்‌. ஸ்ருதியில்‌. 
இதுவே, ஹிரண்யகர்பன்‌ என்று கூறப்படுகின்றது. 


1.2. பிரயோஜனம்‌ 
பிரயோஜனம்‌ என்றால்‌ எந்த ஒரு நூலினாலும்‌ அதனைப்‌ படிப்பவர்க்கு உண்டாகும்‌ லாபம்‌, 
முன்னரே கூறப்பட்டதுபோல, ஒவ்வொருவரும்‌ அவரவர்களை, ஜகத்‌, ப்ரஹ்மம்‌ மற்றும்‌ மற்ற 
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ஜீவன்களிடமிருந்து வேறாகவே காண்கின்றனர்‌, இதனால்‌, மனிதன்‌ பலவகையான வியவகாரத்தில்‌ 
ஈடுபடுகின்றான்‌. இதனாலேயே இந்த சம்சாரமானது, பாவம்‌ - புண்ணியம்‌, இன்பம்‌ - துன்பம்‌, லாபம்‌ 
- நஷ்டம்‌, பெருமை - சிறுமை முதலிய பலவகையான இரட்டைகளால்‌ சூழப்பட்டதாக இருக்கின்றது. 

அப்படிப்பட்ட இந்த சம்சாரத்தில்‌ எந்த மனிதனுக்கும்‌ நான்கு வகையான குறிக்கோள்‌ இருக்கின்றது. 

இதை புருஷார்த்தம்‌ என்றும்‌ கூறுகின்றனர்‌. அது முறையே, தர்மம்‌, அர்த்தம்‌, காமம்‌, மோக்ஷம்‌ 
எனப்படுவது. அறம்‌, பொருள்‌, இன்பம்‌ மற்றும்‌ வீடு என்‌ று இதனையே தமிழில்‌ கூறுகிறோம்‌. இதில்‌ 
காமமானது - வேறு உலகத்திலும்‌ எல்லா வகையான உடல்‌ மற்றும்‌ மனதினால்‌ அடையப்படும்‌ 
சுகத்தை அடையவும்‌, துன்பத்தை நீக்கவும்‌ உண்டாகும்‌ ஆசையே ஆகும்‌. இதனை அடைய நமக்கு 
தேவையானதே அர்த்தம்‌ . வாழ்வின்‌ ஒவ்வொரு நிலையிலும்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ பலவகையான 
இன்பமானது இருகின்றது. அதுமட்டுமல்லாமல்‌ இந்த இன்பமும்‌ சிறிதேனும்‌ துன்பம்‌ கூடியதாக 
உண்டாகின்றது, இல்லையேல்‌, இந்த அனுபவம்‌ (இன்பம்‌) இன்னும்‌ சிறிது நேரத்தில்‌ முடிந்து போகும்‌ 
என்ற பயம்‌ கூடியதாக இருக்கும்‌. அதனால்‌, இந்த இன்பமானது, இடம்‌, பொருள்‌ மற்றும்‌ ஏவல்‌ 
ஆகியவையினால்‌ வரையறுக்கப்பட்டதாகவும்‌, தூய்மையற்றதாகவும்‌ நிரந்தரமல்லாததுமாகவும்‌ 
இருக்கின்றது. இதனாலேயே, மனிதன்‌ இங்கும்‌ மற்ற உலகத்திலுமே முடிந்தவரை துன்பத்தினால்‌ 
தீண்டப்படாத இன்பத்தை அடைய ஆசைப்படுகிறான்‌. அதற்கான முயற்சிக்கு அவசியமாகின்ற 
சமஷ்டி-வ்யஷ்டி (14.6)ல்‌ இது விளக்கப்படுகின்றது) ஆகியவையின்‌ நியமமே தர்மம்‌ ஆகும்‌. இந்த 
தர்மத்தின்‌ விசாரத்தில்‌ ஆசையுண்டாக காரணம்‌: ஒரே பொருள்‌ சில நேரத்தில்‌ இன்பம்‌ 
அளிப்பதாகவும்‌, சில நேரத்தில்‌ துன்பம்‌ அளிப்பதாகவும்‌ இருப்பதால்‌, இந்த இன்பத்திற்கு வேறு 
காரணம்‌ இருக்கவேண்டும்‌. அது தர்மமே ஆகும்‌. இவையெல்லாம்‌ ஸாபேக்ஷமானது (சார்ந்துள்ள து) 
ஆகும்‌. இவைகளைத்‌ தவிர, நிரபேக்ஷமான (சாராத) சாஸ்வதமான ( நிரந்தரமான), தோஷமற்றதான து 
மற்றும்‌ எல்லையில்லா ஆனந்தமானதும்‌ மோக்ஷம்‌ ஆகும்‌. ஸ்ருதியிலும்‌ இதுவே நிச்சயிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. அபராவித்யா மற்றும்‌ பராவித்யா மூலமாக தர்மம்‌, அர்த்தம்‌ காமம்‌ மற்றும்‌ மோக்ஷமானது 
அடையப்பட இயலும்‌. அபரா வித்யா - இந்த உலகத்திலும்‌ மற்றும்‌ வேறு உலகத்திலும்‌ விரும்பியதனை 
அடையவேண்டி கற்கப்படுவது, இதுவே ச்ருதியின்‌ கர்மம்‌ மற்றும்‌ உபாசனை காண்டத்தில்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது. பரா வித்யாவானது மோக்ஷம்‌ அடைய கற்கப்படுவது, இது ஸ்ருதியின்‌ ஞான 
காண்டத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. அப்படி, இந்த நூலினை முறையாகப்‌ படித்த பின்னர்‌, பரா 
வித்யாவினால்‌ அடையப்படும்‌ மோக்ஷமே இந்த நூலின்‌ பயனாகும்‌. 


13. சம்பந்தம்‌ 

எந்த நூலிலும்‌, அதிகாரி மற்றும்‌ விஷயம்‌, விஷயம்‌ மற்றும்‌ பிரயோனனம்‌, அதிகாரி மற்றும்‌ 
பிரயோஜனம்‌ இவற்றைச்‌ சேர்ப்பதானது (சம்பந்தப்படுத்துவது) சம்பந்தம்‌ ஆகும்‌. இங்கு அதிகாரியின்‌ 
இயல்பே ப்ரஹ்மம்‌ என்பதால்‌, தன்னுடைய இயல்பே (ஸ்வருபமே) அதிகாரி மற்றும்‌ விஷயத்தின்‌ 
சம்பந்தம்‌. அஞ்ஞானமானது அதிகாரி மற்றும்‌ அவனுடைய பிரயோஜனமான மோக்ஷத்திற்குத்‌ 
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விஷயம்‌ (ப்ரஹ்மம்‌) 
ஜீவஸ்வரூபம்‌ ப்ரஹ்மஜ்ஞானம்‌ 
அதிகாரி (ஜீவன்‌) ப்ரயோஜனம்‌ (மோக்ஷம்‌) 


அஜ்ஞான நிவாரணம்‌ 


தடையாக இருப்பதால்‌, இதற்கு நிவாரணம்‌, அதிகாரி, மோக்ஷம்‌ ஆகியவற்றின்‌ சம்பந்தமே. 
ப்ரஹ்மத்தினை அறிவதே மோக்ஷம்‌, அதனால்‌ ப்ரஹ்ம ஞானமே விஷயம்‌ மற்றும்‌ பிரயோஜனத்தின்‌ 
சம்பந்தம்‌. இதனை முக்கோண வடிவில்‌ சித்தரிப்பதான படம்‌ இங்கு தரப்பட்டுள்ளது. படிப்பதற்கு 
முன்னர்‌ இவை மூன்றும்‌ இப்படி வெவ்வேறாகவே இருக்கின்றது, சிரத்தை கூடிய சாஸ்த்திர 
அத்யயனத்தினால்‌ ப்ரஹ்மத்தினை குறித்த அறிவானது தெளிவடையும்‌. 


1.4. அதிகாரி 

அதிகாரம்‌ (தகுதி) இல்லாமல்‌ படிப்பவருக்கு, அந்த படிப்பினால மட்டுமே மோக்ஷம்‌ கிட்டுவதில்லை. 
காரணம்‌, எந்தவொரு சாஸ்த்திரத்தை படிப்பதற்கும்‌ ஒருவருக்கு சில விசேஷமான தகுதி 
அவசியமாகின்றது. உதாரணத்திற்கு, மீமாம்ஸா சாஸ்த்திரததில்‌ (கர்ம காண்டத்தில்‌) கூறப்பட்ட 
கர்மத்திற்கு அர ரான்‌ ளெ ளான ரரெச்னை: “அர்தீ ஸமர்தோ வித்வான்‌ சா'ஸ்த்ரேண 
அவிபர்யுதஸ்த: கர்மபலத்தில்‌ ஆசையுள்ளவர்‌, சாமர்த்தியமுடையவர்‌, கர்மத்தின்‌ நெளிவு 
சுளிவுகளை அறிந்தவர்‌, அதுபோல சாஸ்திரத்தால்‌ நிராகரிக்கப்படாதவர்‌ கர்மத்திற்கு அதிகாரி 
ஆகின்றார்‌. இந்த நூலைப்‌ படிப்பதால்‌ அடையப்படும்‌ பலனை அடையவும்‌ ஒரு விசேஷமான தகுதி 
அவசியம்‌, ஆனால்‌ அந்த தகுதி, பொருள்‌ (செல்வம்‌) முதலியவை அல்ல, அது விஷயத்தை 
மனதிலிருத்தவும்‌ அதனைப்‌ புரிந்துகொள்ளவும்‌ உள்ள சாமர்த்தியமே. 


அப்படி, எந்தவொரு சாஸ்த்திரத்திற்கும்‌ அதனதன்‌ தகுதி கூடிய ஒருவரே அதிகாரி ஆகின்றார்‌. 
இந்த நூல்‌ மோக்ஷ சாஸ்த்திரத்தை குறித்ததாக இருப்பதால்‌, மோக்ஷ அதிகாரிக்கே மோக்ஷமானது 
அடையப்பட இயலும்‌, ஆனால்‌, அதன்மேல்‌ விருப்பமுள்ளவர்‌ மிகக்‌ குறைந்தவரே. காரணம்‌, 
மற்றவர்களுக்கு இந்த உலக சம்பந்தத்தாலேயே இன்பம்‌ அடைய முடியும்‌ என்ற முடிவு. அவர்கள்‌ 
அதிகமானவர்களாக இருக்கின்றனர்‌. சிலசமயம்‌, மோக்ஷம்‌ என்ற பெயரைக்கேட்டதுமே 
பயமடைகின்றனர்‌ சிலர்‌, காரணம்‌, வரயரையற்றதான இன்ப ஸ்வரூபமான மோக்ஷத்தில்‌ ஜகத்தின்‌ 


சம்பந்தம்‌ கொஞ்சமும்‌ இல்லை என்று அவர்கள்‌ நினைப்பதே. 
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இந்த ப்ரஹ்மத்தை குறித்து அத்யயனம்‌ செய்ய எந்த விதமான தயாரிப்பு வேண்டும்‌? வேதத்தில்‌ 
கூறப்பட்ட கர்மங்கள்‌ செய்வது அவசியமா? தர்மத்தினை அறிய ஆசை கூடாதா? ” இப்படி பயத்தால்‌ 
கேள்வி கேட்பவருக்கு பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ தீர்மானமாகக்‌ கூறும்‌ பதில்‌ - “அப்படி இல்லை”. ஆனால்‌, 
சாதன சதுஷ்டயத்தினை அடைவது அவசியமாகும்‌, அதுமட்டுமல்லாது, போதுமானதும்‌ கூட ஆகும்‌. 
ஆனால்‌ இது கர்ம மற்றும்‌ தர்ம ஜிஞ்ஞாசையினைச்‌ காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ கடினமானது என்பது 
நினைவில்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. காரணம்‌, முன்‌ பல ஜன்மங்களில்‌ மனிதன்‌ இவைகளைச்‌ 
செய்துவிட்டதால்‌, நேரடியாக சாதன சதுஷ்டயத்தினை அடைகின்றான்‌. இந்தப்‌ பிறவியில்‌ அவன்‌ 
மீண்டும்‌ அவற்றைத்‌ துவங்க அவசியமில்லை. 

எ காசிக்‌ களி ந கர்மணாமனாரம்பாந்நைஷ்கா்ம்யம்‌ 
புருஷோ$ச்ணுதே ' - கர்மத்தினை செய்யாமல்‌ மனிதன்‌ மோக்ஷத்தினை அடைவது இயலாது 
(கீ 3.4) புனா 97௭ னர்‌ ஏண்‌ எ: “பூர்வாப்யாஸேன தேனைவ ஹ்ரியதே 
ஹ்யவசோ'$பி ஸ: அந்த மனிதன்‌, முன்ஜென்மத்தில்‌ செய்த முயற்சியால்‌ இயல்பாகவே 
மோக்ஷத்தினால்‌ ஈர்க்கப்பட்டவனாகிறான்‌. (கீ.6.44) 
கேள்வி 

1.  அனுபந்த சதுஷ்டயம்‌ என்றால்‌ என்ன? 
2. புருஷார்த்தம்‌ என்றால்‌ என்ன? நான்கு வகை புருஷார்த்தங்கள்‌ யாவை? 


3. ப்ரஹ்மத்தினை அடைய ஆசையுள்ளவர்‌ எந்த வகையாகத்‌ தயாராகவேண்டும்‌? 





அத்யாயம்‌ 2 


சாதன சதுஷ்டய சம்பத்தி 


நித்தியாநித்திய வஸ்து விவேகம்‌, இஹாமுத்ரார்த பலபோக விராகம்‌, சமாதி ஷட்க சம்பத்தி 
மற்றும்‌ முழுக்ஷுத்துவம்‌ ஆகிய நான்கும்‌ சாதன சதுஷ்டயம்‌ எனப்படுகின்றது. 


2.1. நித்தியா நித்திய வஸ்து விவேகம்‌ 

நம்‌ ஒவ்வொருவரின்‌ மனதிலும்‌ பல வகையான எண்ண அலைகள்‌ சங்கல்பமாகவும்‌ 
கெல்பமாகவும்‌ எப்பொழுதும்‌ தோன்றியவண்ணம்‌ உள்ளன - “ஜீ கானக்‌ எ: “ஸங்கல்ப 
விகல்பாத்மகம்‌ மன: சங்கல்பமாவது எந்தவொரு செயலைச்‌ செய்யவும்‌ அதனை செய்யத்‌ 
தூண்டுகிற எண்ணம்‌ ஆகும்‌. விகல்பமாவது எந்தவொரு விஷயத்தினையும்‌ சரியாகப்‌ 
புரிந்துகொள்ளாமல்‌ அதன்மீது சந்தேகம்‌ கொள்வது. இப்படிப்பட்ட சங்கல்பம்‌ உண்டாகும்போது 
அதை இது சரி இது தவறு என்று தீர்மானம்‌ செய்வது “புத்தி எனப்படுகின்றது - 2200211005 029) 
aie: “நிச்‌ சயாத்மிகா புத்தி: . இப்படி தீர்மானம்‌ செய்த பின்னர்‌ சரியானதை ஏற்றுத்‌ தவறானதை 
விடுவது என்பது “வேகம்‌ எனப்படுகின்றது. இங்கு ஒரு சந்தேகம்‌ எழும்‌, அதாவது, 
மோக்ஷத்திற்கு எப்படிப்பட்ட விவேகமானது அவசியமாகும்‌ என்று. மோக்ஷத்தின்‌ இயல்பானது 
நித்தியமும்‌, தோஷங்களற்றதும்‌ அளவிலடங்காத ஆனந்தமுமாகும்‌. ஆனால்‌, இந்த உலகத்தில்‌ 
அடையப்படும்‌ இன்பமானது இதற்கு மாறாக உள்ளது. அதாவது, அநித்தியமானதும்‌, 
தோஷங்களுடையதும்‌ அளவிலடங்கியதாகவும்‌ உள்ளது. இதற்குக்‌ காரணம்‌, இந்த இன்பமானது 
இந்த உலகத்தில்‌ உள்ள விஷயங்களில்‌ இருந்து உண்டாவதே ஆகும்‌. இந்த உலகத்திலுள்ள 
விஷயமானது நிரந்தரமற்றது என்பதில்‌ இருவேறு கருத்து இல்லை. அதோடல்லாமல்‌, எதுவரை 
விஷயம்‌ உள்ளதோ அதனோடு புலன்களானது சம்பந்தம்கொண்டிருந்தாலும்‌ அதுவரை 
இன்பத்தினை அடைவது என்பது இயலாததாகும்‌. விஷயம்‌ மற்றும்‌ புலன்களின்‌ சேர்க்கையால்‌ 
உண்டாகும்‌ இன்பமானது சிறிது நேரத்திலேயே அழிவது என்ற இறைவனின்‌ இந்த லீலையானது 
அளக்கப்படமுடியாதது. சிறிது நேரத்திலேயே அந்த விஷயத்தின்‌ மேலுள்ள பற்றானதும்‌ 
நீங்கிவிடுகின்றது. அதனால்‌ மோக்ஷத்தை அடைய விரும்புபவர்‌ இந்த உலகத்தை அநித்தியம்‌ என்று 
அறியவேண்டும்‌. இந்த நிலையில்‌ அவருடைய நம்பிக்கையான து எவ்வளவு திடமாகின்றதோ அந்த 
அளவில்‌ அவருக்குப்‌ பற்று நீங்குகின்றது. ச்ருதியும்‌ இந்த விஷயத்தை உறுதி செய்கிறது. 'ப்ரஹ்மமே 
நித்தியம்‌ என்பதை எப்பொழுதும்‌ நினைவுகொள்ளவேண்டும்‌. மெல்ல மெல்ல இந்த முறையில்‌ 
ஒருவருக்கு விசுவாசம்‌ திடமாகும்போது, அவருக்கு ப்ரஹ்மத்தின்‌ மேல்‌ பற்று அதிகரிக்கின்‌ றது. 
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இதுவே நித்தியாநித்திய வஸ்து விவேகம்‌ என்பது. பாபம்‌ உள்ளவரில்‌ இந்த விவேகமானது 
இருக்காது. ஏஏ னார்‌ ஏ சார ராகா | 4 நி: எண்‌ ரா ஏளன: || “யேஷாம்‌ 
த்வந்தகதம்‌ பாபம்‌ ஜனானாம்‌ புண்யகர்மணாம்‌ | தே த்வந்த்வமோஹனிர்முக்தா: பஜந்தே மாம்‌ 
த்ருடவ்ரதா: || ' புண்ணியம செய்வதால்‌ எவருடைய பாவமானது அழிந்துபோனதோ, அவர்கள்‌ 
இரட்டைகளின்‌ பிடியிலிருந்து விடுபட்டு ப்ரஹ்மத்தை நிச்சயம்‌ அடைகின்றனர்‌. (கீதை 7.28) இப்படி 
புண்ணிய கர்மத்தினால்‌ எவருக்கு பகவானின்‌ கிருபையானது உண்டாகின்றதோ அவரில்‌ மட்டுமே 
விவேகம்‌ காணப்படுகின்றது. அதனால்‌ மோக்ஷத்தினை விரும்புபவர்‌ புண்ணிய கர்மத்தினாலும்‌ 
மகாத்மாக்களின்‌ (சாது புருஷர்களின்‌) சேர்க்கையினாலும்‌ நித்தியாநித்திய வஸ்து விவேகத்தை 
அடையவேண்டும்‌. 


2.2. இஹாமுத்ரார்த பலபோக விராகம்‌ 


ஊக்க: “இஹ -இந்த உலகத்தில்‌ உள்ள, அமுத்ர - மரணத்திற்கு பின்னர்‌ 
அனுபவிக்கப்படும்‌ பித்ருலோகம்‌ மற்றும்‌ சுவர்கலோகம்‌ முதலியவைகளிலுள்ள, அர்த்த - 
விஷயத்தின்‌ பலன்கள்‌ (கர்ம பலம்‌), பலபோக்‌ இன்பத்தின்‌ அனுபவம்‌, குறித்த, “ிராகம்‌ - 
பற்றின்மை. சுருக்கமாக இதை வைராக்கியம்‌ என்கின்றனர்‌. நித்தியாநித்தியவஸ்துவிவேகமான து 
தெளிவுபெறும்போது வைராக்கியமானது உண்டாகின்றது. ஓசையின்‌ இன்பத்திற்காக மான்‌, தொடு 
உணர்ச்சியின்‌ இன்பத்திற்காக யானை, சுவையின்‌ இன்பத்திற்காக மீன்‌, வெளிச்சத்தின்‌ 
இன்பத்திற்காக விட்டில்‌ பூச்சி, வாசனையின்‌ இன்பத்திற்காக தேனீ என்று இவை தங்களுடைய 
உயிரையே விடுகின்றன. இவ்வாறு இருக்கும்போது, இந்த ஐந்து புலன்களின்‌ இன்பத்தினை 
அடையும்‌, அல்லது, அடைய முயற்சிக்கும்‌ மனிதனைக்‌ குறித்துக்‌ கூறவும்‌ வேண்டுமோ. 
(விவேகசூடாமணி - 78). சங்கல்பம்‌ செய்யும்‌ மனதின்‌ இயல்பை கட்டுப்படுத்தும்‌ புத்தியானது 
“மனீஷா எனப்படுகின்றது. இப்படிப்பட்ட சாமர்த்தியம்‌ உடையவரே “மனீஷீ ” ஆகின்றார்‌. 
நித்தியாநித்தியவஸ்துவிவேகமில்லாமல்‌ புலன்களின்‌ இன்பத்தினையே எல்லாம்‌ என்று 
நினைப்பதால்‌, மனிதன்‌ அசுரன்‌ ஆகின்றான்‌. இங்கு அடையப்படும்‌ இன்பமே இப்படிப்பட்டதென்றால்‌ 
ஜ்யோதிஷ்டோமம்‌ முதலிய யாகத்தினை செய்வதால்‌ அடையப்படும்‌ தடையற்ற மற்ற லோகத்தின்‌ 
இன்பமும்‌ அநித்தியமே ஆகும்‌. ஏண்‌ எர்ளிக்‌ எரர்‌ | விரி பம எனக்‌ ரன்‌ “தே தம்‌ 
புக்த்வா ஸ்வர்கலோகம்‌ விசாலம்‌, க்ஷ்ணே புண்யே மர்த்யலோகம்‌ வீசந்தி ' - அவர்கள்‌ இந்த 
விசாலமான சுவர்கலோகத்தை அனுபவித்து, புண்ணியம்‌ அழிந்த பின்னர்‌ பூலோகத்தில்‌ 
வீழ்கின்றனர்‌. (கீதை 9.21). அதனால்‌ முமுக்ஷவானவர்‌, அதாவது மோக்ஷத்தை அடைய விரும்புபவர்‌, 
வாழ அவசியமான விஷயத்தைத்தவிர அதிகமாக அடைய ஆசைப்படக்கூடாது. வைராக்யத்தின்‌ 
உண்மைப்‌ பொருள்‌ இதுவே, அபாவ வைராக்யமோ (விஷயம்‌ இல்லை என்பதால்‌), ச்மசான 
வைராக்யமோ (சுடுகாடு வரையில்‌ நிலையற்ற வாழ்வினை குறித்து சிந்திப்பது) அல்லது பிரசவ 
வைராக்யமோ (பிரசவ வலியின்போது இனி புணர்ச்சி செய்யாதிருக்க நினைக்கும்‌) அல்ல. தன்னுடைய 
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விருப்பத்தால்‌ எல்லாவற்றையும்‌ விடுவதற்கு உண்டாகும்‌ எண்ணமே வைராக்யம்‌ (பரவைராக்யம்‌) 


ஆகும்‌. 


2.3. சமாதி ஷட்க சம்பத்தி 
சமம்‌, தமம்‌, உபரதி, திதிக்ஷா, சிரத்தா மற்றும்‌ சமாதானம்‌ ஆகிய ஆறின்‌ கூட்டமும்‌ சமாதி ஷட்க 
சம்பத்தி எனப்படுகின்றது. 


1.சமம்‌ (அந்தகரண தண்டம்‌) 

ஆசையானது சங்கல்பத்தினால்‌ தோன்றுவது அதாவது சங்கல்பத்தினாலேயே தோற்றம்‌ 
அடைவது (கீதை) 6.24) பின்னர்‌ நாம்‌ விரும்பும்‌ பொருளின்‌ மேல்‌ பற்று, அதன்பின்‌ அதன்‌ 
பெருமைகளைக்‌ கூறுவது, அதன்பின்‌ அதனைப்‌ பற்றியே சிந்திப்பதான புத்தி, அதன்பின்‌ அதன்மேல்‌ 
விஸ்வாசம்‌, அதன்பின்‌ அதனைக்‌ குறித்துப்‌ பேசுவது என்று முறையாக அது பலம்பெறுவதாக முடிவில்‌ 
அதோடு சேர்க்கையல்‌ முடிவடைகின்றது. நாம்‌ சிந்திக்கவேண்டிய விஷயத்திலிருந்து மனதானது 
நீங்குகின்றது, அதாவது நம்‌ பற்றினால்‌ (ஆசையினால்‌) நாம்‌ சிந்திக்கவேண்டிய விஷயம்‌ 
மறக்கடிக்கப்படுகின்றது. அதனால்‌ எந்தவொரு விஷயத்தையும்‌ நாம்‌ அடையவேண்டுமென்றால்‌ 
நம்முடைய மனதை விஷயத்தின்‌ மேலுள்ள பற்றிலிருந்து நீக்கி, அதனை அது சிந்திக்கவேண்டிய 
விஷயத்தில்‌ நிலைப்படுத்துவது அவசியமாகின்றது. மனதின்‌ இந்த நிச்சயமே “சமம்‌” 
எனப்படுகின்றது. உள்ளிந்திரியங்களை தன்னுடைய கட்டுப்பாட்டில்‌ வைப்பதே முமுக்ஷுக்களுக்கு 
சமம்‌ ஆகும்‌. 


௨. தமம்‌ (புறக்கரண தண்டம்‌) 

வெளியிந்திரியங்களை தன்னுடைய கட்டுப்பாட்டில்‌ வைப்பதே தமம்‌. பப்ப டயங்‌ 
ராணு: | “புராஞ்சிகானி வ்யத்ருணத்‌ ஸ்வயம்பூ: இறைவன்‌ இந்த இந்திரியங்களை 
(புலன்களை) வெளிநோக்குவதாகவே படைத்துள்ளார்‌. எனா எனை “தஸ்மாத்‌ பராங்‌ 
பச்‌ யதி நாந்தராத்மன்‌ _ அதனால்‌ அது வெளியிலேயே போகின்றது (பராக்கு பார்க்கின்றது) உள்ளே 
உள்ள தன்னுடைய ஆத்மாவை அல்ல. (கட 2/1/1)) அதனால்‌ முமுக்ஷுவானவர்‌ தன்னுடைய பகவத்‌ 
பக்தியை அதிகரித்துத்‌ தன்னுடைய கண்‌ முதலிய அறிவுப்புலன்களையும்‌ வாக்கு முதலிய 
செயற்புலன்களையும்‌ விஷயத்தில்‌ ஈடுபடாதிருக்க எப்பொழுதும்‌ முயற்சி செய்யவேண்டும்‌. இதுவே 
தமம்‌, இதனை நன்றாக அடைந்தாலேயே சமமானது அடையப்படுகின்றது. 


3. உபரதி (விடல்‌; கடமையினை கடைபிடிப்பது) 
புலன்களினால்‌ விஷயமானது அனுபவிக்கப்படுகின்றது. செயலினால்‌ நாம்‌ ஆசைப்படும்‌ விஷயம்‌ 
அடையப்படுகின்றது. இதனாலேயே விஷயத்தை அடைய ஆசைப்படுபவர்‌ செயல்புரிவதிலேயே 


எப்பொழுதும்‌ ஆனந்தமடைகின்றார்‌. (கீதை.2.70) இதற்கு விரோதமாக முழமுக்ஷுவானவர்‌. 
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செயல்களிலிருந்து விலகி இறைவனில்‌ (அவரை குறித்த விஷயத்தில்‌) ஈடுபடுபவராக இருக்கின்றார்‌. 
இதுவே ““உபரதி , இந்த மனோபாவத்துடன்‌ மோக்ஷத்தை அடைய விரும்புபவர்‌ சன்யாசத்தை 
அடைகின்றனர்‌. 


4. திதீக்ஷா (சகித்தல்‌, இரட்டைகளையும்‌, முப்புடிகளையும்‌ பொறுத்தல்‌) 

மனிதன்‌ மூன்று வகையான துன்பத்தினால்‌ பீடிக்கப்பட்டவனாக இருக்கின்றான்‌. இதையே 
ண “தாபத்ரயம்‌”” என்கின்றனர்‌. உடலால்‌ மனதிற்கு ஆத்யாத்மிகமான துன்பம்‌, மழை, வெயில்‌ 
ஆகிய இயற்கையினால்‌ “அ திதைவிகமான துன்பம்‌, பாம்பு, சிங்கம்‌ முதலியவகளால்‌ உண்டாவது 
“அ. திபெளதிகமான துன்பம்‌. இவை தங்களுடைய ப்ராரப்த கர்மத்திற்கு அனுசரணையாக 
உண்டாகக்கூடியது. சாதாரணமாக, மனிதர்கள்‌ இதிலிருந்து தப்பிக்க முயற்சிசெய்கின்‌ றனர்‌, 
இதிலிருந்து இவ்வாறு தப்பிக்க இயலாதபோது அதன்மேல்‌ வெறுப்பு கொள்கின்றனர்‌ என்பது 
இயற்கையே. ஆனால்‌ முமுக்ஷவானவர்‌ இதன்மேல்‌ வெறுப்பு கொள்வதில்லை, அதற்கு மாறாக இதை 
பொறுத்து தன்னுடைய மோக்ஷ சாதனை மார்கத்தில்‌ மேல்நோக்கிச்‌ செல்கின்றார்‌. இப்படிப்பட்ட 
சகித்தலே திதிக்ஷா£ ஆகும்‌. 


2. சிரத்தா (குரு, வேதாந்த வாக்கியத்தில்‌ விஸ்வாசம்‌) 

இதைப்‌ புரிந்துகொள்ள இரண்டு விஷயங்களை நினைவில்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. நாம்‌ நம்முடைய 
பரமபுருஷார்த்தமான (மேன்மையான லக்ஷயமான) மோக்ஷத்தை (வீடு) அனுமானத்தினால்‌ 
தீர்மானிக்க இயலாது. காரணம்‌, அது மனதிற்கு அப்பார்ப்பட்டதாக உள்ளது. அதனால்‌ அதனை 
ச்ருதியினால்‌ மட்டுமே அறிய இயலும்‌. இதுவே முதல்‌ விஷயம்‌, இது அத்யாயம்‌ 4.6-ல்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது.) அறிவும்‌ மற்றைய குணங்களையும்‌ அடைந்திருந்தாலும்‌ ஒருவர்‌ சாஸ்த்திரத்தைத்‌ 
தானே சுயமாகப்‌ படிக்க முயற்சிக்கக்கூடாது, அதை குருவின்‌ உதவியோடேயே அறியவேண்டும்‌, 
இதுவே இரண்டாம்‌ விஷயம்‌, (இதற்குக்‌ காரணம்‌ அத்யாயம்‌ 3.1-ல்‌ கூறப்பட்டுள்ளது.) அதனால்‌ 
மோக்ஷமடைய விரும்புபவருக்கு ச்ருதி மற்றும்‌ குரு இருவரையும்‌ தவிற வேறு வழி இல்லை. இந்த 
விஷயத்தை மனதில்‌ நிருத்தி ச்ருதி வாக்கியங்களிலும்‌ குருவின்‌ வார்த்தைகளிலும்‌ பரிபூர்ண 
விஸ்வாசத்தை வைக்கவேண்டியது அவசியமாகும்‌. இந்த விஸ்வாசமே “சிரத்தை” ஆகும்‌. 'சிரத்‌' 
என்றால்‌ உண்மை, தா என்றால்‌ தாரணை,அதனால்‌ உண்மையினைத்‌ தாங்க அவசியமான 
விஸ்வாசமே சிரத்தை ஆகும்‌. ஏனா என்‌ நார “ச்‌ ரத்தாவான்‌ லபதே ஜ்ஞானம்‌” 
சிரத்தையுடையவர்‌ ஞானத்தினை அடைகின்றார்‌. (கீதை 4.39) 


6. சமாதானம்‌ (மன ஒருமுகப்பாடு) 


மனதை, சம-சமமான, ஆதானம்‌ - நிலையில்‌, வைப்பதே சமாதானமாகும்‌. எதனில்‌ (எந்த 
நிலையில்‌), இறைவன்‌ மற்றும்‌ குருவில்‌, இயல்பாக நம்முடைய மனதை தூய்மையில்லாது செய்வது 
வியவகாரமே. ஆனால்‌ பகவானிலோ குருவிலோ உண்டாகும்‌ நம்முடைய வியவகாரமானது இதற்கு 
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எதிரானது, இப்படிப்பட்ட சேர்க்கையான து நம்‌ மனதை விஷயத்திலிருந்து விலக்குவதோடல்லாமல்‌ 
அதனை ஒருமுகப்படுத்துவதால்‌ அமைதியை அடையச்‌ செய்கின்றது. இப்படி மனதை பகவானிலும்‌ 
குருவிலும்‌ நிலைபெறச்‌ செய்து அதனால்‌ அடையப்படும்‌ மனதின்‌ ஸமமான நிலையே “சமாதானம்‌ ' 


ஆகும்‌. 


2.4. முமுக்ஷு த்வம்‌ 

பொதுவாக மனித வாழ்க்கை துன்பம்‌ நிறைந்ததாக காணப்படுவதால்‌ சில விவேகமற்றவர்கள்‌ 
அதிலிருந்து விடுபடத்‌ தற்கொலை செய்துகொள்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ நினைப்பது என்னவென்றால்‌ 
அவ்வாறு செய்வதால்‌ துன்பத்திலிருந்து நிரந்தரமாக தப்பித்துக்கொள்ளலாம்‌ என்று. ஆனால்‌, 
உண்மை என்னவென்றால்‌, அது அவர்களின்‌ துன்பத்தை போக்காமல்‌ அதனை அதிகரிக்க மட்டுமே 
செய்கின்றது. இதற்குக்‌ காரணம்‌ இந்தத்‌ துன்பமானது இந்தப்‌ பிறவியிலோ அல்லது போன 
பிறவிகளிலோ நாம்‌ செய்த பாவத்தின்‌ பலனே. இப்படிச்‌ செய்த பாவத்தின்‌ பலனை முழுவதும்‌ 
அனுபவிக்காமல்‌ தற்கொலை செய்துகொள்வது என்பது, சிறையிலிருந்து தன்னுடைய தண்டனை 
முடியும்‌ முன்னர்‌ தப்பிக்கும்‌ கைதியைப்‌ போன்றது. அது அவன்‌ தண்டனையை மேலும்‌ கூட்டுவதாகவே 
இருப்பது போல தற்கொலையும்‌ துன்பத்தை மேலும்‌ அதிகரிப்பதாகவே இருக்கின்றது. அதனால்‌, 
நம்முடைய துன்பங்களை நாம்‌ எதிர்நோக்குவதோடல்லாமல்‌ நம்முடைய மனதில்‌ தர்மத்தில்‌ இருக்கும்‌ 
சிரத்தையை அதிகரித்து வாழ்வதே சரியானதாகும்‌. இந்த விஷயத்தை நினைவில்‌ நிறுத்தி 
முமுக்ஷுவானவர்‌ துன்பத்தை இந்த ஜகத்தின்‌ இயல்பாக உணர்ந்து தன்னுடைய விசாரத்தை 
ஜகத்திலிருந்து நீக்கி மோக்ஷத்தின்பால்‌ திருப்பவேண்டும்‌. எல்லா வகையான துன்பத்திலிருந்தும்‌ 
பற்றிலிருந்தும்‌ முழுவதுமாக விடுபடுவதே மோக்ஷமெனப்படுகின்றது. இது மரணத்திற்குப்‌ பின்னா்‌ 
அனுபவிக்கப்படும்‌ சுவர்கத்தை போன்றோ அல்லது அதைப்போல்‌ நிரந்தரமற்றதோ அல்ல. நாம்‌ 
வாழும்போதே அடையக்கூடிய மோக்ஷமென்பது நிரந்தரமானதும்‌ கூட. அதை நாம்‌ நித்தியாநித்திய 
வஸ்து விவேகம்‌, வைராக்கியம்‌ மற்றும்‌ சமாதி ஷட்க சம்பத்திகளோடு வேதாந்த சிரவணம்‌ (கேட்டல்‌) 


முதலியவைகள்‌ செய்து அடையவேண்டும்‌. 


24. ஒரு சந்தேகம்‌ 

மேலே குறிப்பிடப்பட்டவை பராவித்யாவினை அடைய அவசியமாகின்றன. ஆனால்‌ கீதையில்‌ 
பகவான்‌ வாசுதேவன்‌ கூறியுள்ளார்‌ - 30 எ ளான எ எ | எ எர என்‌ எ ௮ ஈர 
அணைவார்‌ ॥ “இதம்‌ தே நாதபஸ்காய நாபக்தாய கதாசன | ந சாசுச்‌ ரூஷவே வாச்யம்‌ நச 
மாம்‌ யொ5ப்யஸூயதி'' - எவரொருவர்‌ தவம்‌ செய்யாதவரோ, மேதா சக்தியில்லாதவரோ, 
பக்தியில்லாதவரோ குரு சேவையில்‌ ஈடுபடாதவரோ, அதுமட்டுமல்லாமல்‌ எவரொருவர்‌ என்னை 
(வாசுதேவனை) வெறுக்கின்றனரோ அவர்‌ இந்த சாஸ்திரத்தினை படிக்கத்‌ தகுதியில்லாதவர்‌ (கீதை 
18.67). இதன்படி தவம்‌ செய்பவரும்‌ மேதாவிகளும்‌ மட்டுமே மோக்ஷத்தை அடைய தகுதியுள்ளவர்‌ 
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என்பதால்‌, இந்த குணங்களையும்‌ நாம்‌ ஒரு சம்பத்தியாக (அடைவாக) கருதவேண்டும்‌ என்று 
சந்தேகம்‌ எழலாம்‌, ஆனால்‌, இங்கு கூறப்பட்ட எல்லா விஷயங்களும்‌ சாதன சதுஷ்டயத்தில்‌ 
உள்ளவைகளே ஆகும்‌. அதாவது, பக்தி, சேவை, வெறுப்பின்மை ஆகியவை முறையே உபரதி, சிரத்தை 
மற்றும்‌ சமாதானத்திலும்‌, மேதா சக்தியானது விவேகத்திலும்‌ அடங்குகின்றது. இருந்தாலும்‌ அங்கு 
கீதையில்‌, சமம்‌ முதலியவைகளையும்‌ வைராக்கியத்தினையும்‌ அடைந்த தபஸ்வியையும்‌ விவேகத்தை 
அடைந்த மேதாவியியையும்‌ குறித்தே அதிகாரி (தகுதியுளளவர்‌) என்று கூறப்பட்டுள்ளது. 


சாதன சதுஷ்டயம்‌ ஒவ்வொன்றினையும்‌ தனித்தனியாகக்‌ கூறினாலும்‌, பக்தியினோடு சமம்‌ 
முதலியவைகளும்‌, சமாதிகளோடு வைராக்கியமும்‌, வைராக்கியத்தோடு விவேகமும்‌, விவேகத்தோடு 
ஞானமும்‌ ஒன்றினைக்‌ காட்டிலும்‌ மற்றது பலம்‌ கூடியது ஆகின்றது என்பது அனுபவ விஷயமாகும்‌. 
அதனால்‌, சாதனை வழியில்‌ முதல்‌ படியாக பக்தி கருதப்படுகின்றது. மோக்ஷத்தினை 
அடைந்தபின்னர்‌ மற்ற மூன்றும்‌ இயல்பாக மாறுகின்றது. முமுக்ஷ£த்தன்மையானது 
முக்தத்தன்மையாக மாறுகின்றது. அதனை அடைந்த மாத்திரத்திலேயே கர்மத்தினோடு உள்ள 
எல்லா பிடிப்பும்‌ (பற்றும்‌) நீங்குகின்றது என்றாலும்‌ முக்தரானவர்‌, தன்‌ மனம்போன போக்கில்‌ 
நடப்பதில்லை, காரணம்‌ கர்மத்திற்குக்‌ காரணமான அஞ்ஞானமானது முழுவதும்‌ அழிவதே. 
உதாரணமாக இரவில்‌ விழுந்த கிணற்றில்‌ பகலில்‌ விழுவது என்பது இயலாது. (ஐத்தரேய பாஷ்யம்‌ - 
முன்னுரை). 


௨.0. மோக்ஷமானது யார்‌-யாருக்கு 


மேலே கொடுக்கப்பட்ட தெளிவுகளால்‌ மோக்ஷத்தின்‌ குறிப்பில்‌ நாம்‌ சிறிது சிந்தனை செய்து 
பார்த்தால்‌ சாதன சதுஷ்டயமானது மனது சம்பந்தப்பட்டது என்பது தெளிவாகின்றது. அதில்‌ 
நம்முடைய ஸ்தூலமான சரீரத்தைக்‌ குறித்த விஷயம்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை என்பதும்‌ அதனால்‌ இந்த 
சாதனை நான்கினை யும்‌ அடைந்தவர்‌ எந்த வர்ணத்தினர்‌ (பிராம்மணர்‌ முதலிய) ஆனாலும்‌ எந்த 
ஆஸ்ரமத்தை (ப்ரஹ்மச்சரியம்‌ முதலிய) சேர்ந்தவரானாலும்‌, எ எங்‌ ஏனா ரகா: 
“ஞ்ஞானமாத்ரே யத்யபி ஸர்வாச்‌'ரமிணாம்‌ அதிகார: ' (முண்டகோபனிஷத்‌ பாஷ்யம்‌). அதனால்‌, 
பெண்களும்‌ ப்ரஹ்மவித்யைக்கு தகுதியுள்ளவரே. அதுமட்டுமல்ல, விதுரர்களுக்கும்‌ (மனைவி 
இறந்ததால்‌ க்ருஹஸ்தாச்ரமம்‌ இல்லாதவர்கள்‌) மனிதனுக்காகக்‌ கூறப்பட்ட சாஸ்த்திரத்திற்கு 
விரோதமாக அல்லாத ஜபம்‌, உபவாசம்‌ பூஜை முதலிய தர்மங்களால்‌ வித்யயை அடையத்‌ 
தகுதியடைகின்றனர்‌ - ஈாகினாரன்கல்‌: ணா ணவ; எள ளார்ளே: எனி: எலான்‌ 
fuera: Arata “விதுராதீனாம்‌ அவிருத்தை: புருஷமாத்ரஸம்பந்திபி: 
ஐபோபவாஸதேவதாராதனாதிபி: தர்மவிசே ஷை : அனுக்ரஹோ வித்யாயா: ஸம்பவதி (சூத்திர 
பாஷ்யம்‌ 3-4-38). ஆனால்‌ வைதிகமான கர்மங்களுக்கு பல நியமங்கள்‌ இருக்கின்றன (அதனைக்‌ 
குறித்து இங்கே கூற அவசியமில்லை). ஆனால்‌ தேவதைகளுக்குக்‌ கர்மத்தில்‌ தகுதியில்லாது 
போனாலும்‌ மோக்ஷத்தில்‌ தகுதியானது உள்ளது, ரிஷிகளுக்கும்‌ அப்படியே ஆகும்‌. விதுரரும்‌. 
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தர்மவ்யாதரும்‌ இருபிறப்பாளர்‌ இல்லை (பிராம்மண, க்ஷத்திரிய, வைச்யர்கள்‌ - இருபிறப்பாளர்கள்‌). 
அப்படியே யோகினி சுலபா, யாஞ்ஞவல்கியரின்‌ மனைவி மைத்ரேயியும்‌, வசக்னுவின்‌ மகள்‌ காரக்கியும்‌ 
பெண்களாவர்‌ - ள்‌ ஏளன என்‌ என்‌ எஏ ராண “ஸ்த்ரியோ வைச்‌'யாஸ்ததா சூத்ரா: 
தேஃ$பி யாந்தி பராம்‌ கதிம்‌” (கீதை 9.32). இந்திரன்‌, பிருகு முதலிய தேவர்களும்‌, நாரதர்‌ முதலிய 
ரிஷிகளும்‌ விச்வாவசு முதலிய கந்தர்வரும்‌, மார்கண்டேயர்‌, நசிகேதர்‌ முதலிய ப்ரஹ்மச்சாரிகளும்‌, 
ரைக்குவர்‌ சம்வர்த்தர்‌ முதலிய ஆசிரமத்தில்‌ இல்லாதவரும்‌ (அடங்காதவரும்‌) ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ 
எல்லோருக்கும்‌ தகுதியுள்ளது என்பதற்கு உதாரணங்களாகும்‌. (ஸூ.பா.1.3.33-38, ப்ருகதாரண்யகம்‌ 
1.4.10 சாந்தோகியம்‌ 8.7.2. மஹாபாரதம்‌ மோக்ஷதர்மம்‌ 3.18. 
முமுக்ஷவானவர்‌ எந்த வர்ணத்தினவரும்‌ ஆகட்டும்‌ அவருக்கு சாதன சதுஷ்டயத்தினை 

அடைதல்‌ அவசியமாகும்‌, அதனில்‌ விசேஷமாக பிராம்மணருக்கு மிக அவசியமாகும்‌ (முண்டகம்‌ 1.2.12). 
காரணம்‌, அவர்களின்‌ பிறப்பின்‌ குறிக்கோளே மோக்ஷமடைதலாக இருக்க வேண்டும்‌. அதனாலேயே, 
முமுக்ஷ£வாகாதவரானாலும்‌, பிராம்மணருக்கு மற்ற மூன்றின்‌ அடைவும்‌ இன்றியமையாததாகும்‌. 
அதனால்‌, ப்ரஹ்மவித்யை கற்றுக்‌ கொள்ளாத பிராம்மணரை ச்ருதி பின்வருமாறு கூறுகின்றது - 
“ப்ரஹ்ம பந்து” என்பவர்‌ பிராம்மணருக்கு சொந்தக்காரர்‌ மட்டுமே, பிராம்மணர்‌ அல்ல. இதுபோல, 
ப்ரஹ்ம வித்யை படிக்காத பிராம்மணரை நிந்தனை செய்கின்றது (சாந்தோகியம்‌ 6.1.1). 
கேள்வி - 

1. சாதன சதுஷ்டயத்தில்‌ அடங்கிய சாதனங்கள்‌ எவை? 

௨. சங்கல்பம்‌ மற்றும்‌ விகல்பம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

3. புத்தி என்ன பணி செய்கின்றது? 

4. அந்தக்‌ கரணத்தின்‌ எந்த செயல்‌ விவேகம்‌ எனப்படுகின்றது? 
5, விஷயசுகத்தின்‌ இயல்பு என்ன? 


நித்தியாநி த்திய வஸ்து விவேகம்‌ என்றால்‌ என்ன? 


6. 

7. இந்த விவேகமானது எவருக்கு உண்டாகின்றது? 

8, விவேகமானது எவ்வாறு அடையப்படுகிறது? 

9.  இஹாமுத்ர பலபோக விராகம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

10. சாஸ்த்திரத்தில்‌ வைராக்கியத்தினை குறிக்க உபயோகிக்கப்படும்‌ சொற்கள்‌ என்ன? 


41, மனீஷா என்றால்‌ என்ன பொருள்‌? 





12. 


13. 


14. 


15. 


16. 


17. 


18. 


19. 


20. 


21. 


22. 


23. 


24. 


25. 
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மோக்ஷத்தினை அடைய விரும்புபவர்‌ எந்த வகையான வாழ்க்கையினை வாழவேண்டும்‌? 
ஷட்க சம்பத்தி என்றால்‌ என்ன? 
சமம்‌ என்பதின்‌ குறிப்பு என்ன? 
தமம்‌ என்பது எவ்வாறு கடைபிடிக்கப்படுகின்றது? 
உபரதி என்றால்‌ என்ன? 
திதீக்ஷையினை எவ்வாறு கடைப்பிடிக்கவேண்டும்‌? 
சிரத்தை என்றால்‌ என்ன? எதனில்‌ சிரத்தை வைக்கவேண்டும்‌? 
சிரத்தையினால்‌ என்ன அடையப்படுகின்றது? 
குருவின்‌ சம்பந்தத்தால்‌ என்ன உண்டாகும்‌? 
மோக்ஷ நிலை எப்படிப்பட்டது? 
முக்தரானவர்‌ எவ்வாறு வியவகாரம்‌ செய்வார்‌? 
பகவத்‌ கீதையானது எவருக்கு பராவித்யையில்‌ தகுதியின்மையினை கூறுகின்றது? 
பிராம்மணனுக்கு வாழ்க்கையின்‌ லக்ஷியம்‌ என்ன? 


“ப்ரஹ்மபந்து' என்று அழைக்கப்படுகிறவர்‌ யார்‌? 


CRD 





இந்த பகுதியில்‌ குருவின்‌ அவசியம்‌, குரு என்பதின்‌ லக்ஷணம்‌, குரு-சிஷ்யர்‌ சம்பந்தம்‌ 
முதலியவை குறித்து கூறப்பட்டுள்ளது. 


3.1. குருவின்‌ அவசியம்‌ 


மோக்ஷ வித்யை குருவிடமிருந்தே படிக்கப்படவேண்டும்‌ என்று கூறப்பட்டது. (அத்யாயம்‌ 2.3.4.) 
இதைக்குறித்து இங்கு விளக்கம்‌ செய்யப்படும்‌. எந்த ஒரு ஞானத்தை அடையவேண்டுமென்றாலும்‌ 
அதில்‌ கரைதேர்ந்தவரிடமிருந்தே அது படிக்கப்பட வேண்டியது அவசியம்‌ என்பது எல்லோரும்‌ 
அறிந்ததே, இதை வைத்தியராகட்டும்‌, வக்கீலாகட்டும்‌ அல்லது வாணிபராகட்டும்‌ எல்லோரும்‌ 
ஏற்கின்றனர்‌. இப்படி இருக்கும்போது மோக்ஷ சாஸ்த்திரத்தைக்‌ குறித்து என்ன கூறுவது, காரணம்‌, 
மற்ற வித்யைகள்‌ பொதுவாகப்‌ படிப்பதற்குக்‌ கடினமாக இருக்கும்போது சாதாரணமானவர்கள்‌ இது 
மிகவும்‌ கடினம்‌ என்று ஒதுங்கும்‌ நேரத்தில்‌ அனுபவம்‌ உள்ளவர்கள்‌ இது ஒன்றும்‌ ப்ரஹ்மவித்யை 
இல்லை என்று அதனை நிராகரிப்பது, மற்றெல்லா வித்யைகளைக்காட்டிலும்‌ ப்ரஹ்மவித்யையான து 
சுலபம்‌ அல்ல என்பதை நிச்சயிக்கின்றது. என்னாம்‌ எரு கண்ணான்‌ ண்‌ | aaa என! 
தன்‌ என்‌ எ: Il “மனுஷ்யாணாம்‌ ஸஹஸ்ேரஷ  கச்‌'சித்யததி ஸித்தயே | 
யததாமபி ஸித்தானாம்‌ கச்‌சின்மாம்‌ வேத்தி தத்த்வத: || - பலரில்‌ வெகுசிலரே இந்த 
சித்தியினை அடைய முயற்சிக்கின்றனர்‌. அவ்வாறு முயற்சிப்பவரிலும்‌ எவரோ ஒருவர்‌ மட்டுமே 
என்னை உண்மையில்‌ தெரிந்துகொள்கிறார்‌. (கீதை 7.3) என்கிறார்‌ பகவான்‌ கிருஷ்ணர்‌. தன்னை 
தான்‌ அறிந்துகொள்வதே ப்ரஹ்மவித்யை எனப்படுவது. அதனாலேயே இது கஷ்டமானது என்றும்‌, 
படிக்க சுலபம்‌ இல்லை என்றும்‌ கூறப்படுகின்றது. அஞ்ஞானத்தினால்‌ மனிதன்‌ தன்னை 
என்னவெல்லாம்‌ என்று நினைக்கின்றானோ அதிலிருந்து அவன்‌ உண்மை இயல்பானது எவ்வளவு 
வேறுபட்டது என்று அனுமானமும்‌ கூடச்‌ செய்ய முடியாது. காரணம்‌ தன்னுடைய இயல்பானது 
உலகத்தில்‌ இருக்கும்‌ ப்ரமாண ங்களால்‌ அறியப்படுவதில்லை. அதனால்‌, இந்த ப்ரஹ்ம வித்யையினை 
அறிய குருவின்‌ ஆசிர்வாதமும்‌ ஈச்வர கிருபையும்‌ மிகவும்‌ அவசியமானது. ஆனால்‌, இதை சில படித்த 
முட்டாள்கள்‌ ஏற்காமல்‌ எதிர்க்கவும்‌ துணிவார்கள்‌. அவர்கள்‌ சிந்திப்பது சரியல்ல. காரணம்‌ எவ்வளவு 
புத்தியுடையவராக இருந்தாலும்‌ வேதாந்த கிரந்தங்களைத்‌ தானே படித்து அதனைப்‌ புரிந்து 

கொள்வது என்பது இயலாத காரியம்‌. அதனால்‌, ரானி கானை எனன எ ஒளி 
ஃசாஸ்த்ரஜ்ஞோ5பி ஸ்வாதந்த்ர்யேண ப்ரஹ்மஜ்ஞானான்வேஷணம்‌ ந குர்யாத்‌” 
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எல்லா சாஸ்த்திரங்களையும்‌ படித்தவராக இருந்தாலும்‌, தானே ப்ரஹ்மஞானத்தினைத்‌ தேடுவது 
கூடாது. அவர்கள்‌ ஆச்சாரியரையே அடைய வேண்டும்‌ (முண்டகம்‌ 1.2.12). மேலும்‌ னள (னா 
எண ரல பாச “அசார்யாத்தைவ வித்யா விதிதா ஸாதிஷ்டம்‌ ப்ராபத்‌” - 
ஆசாரியரிடத்திலிருந்து அடையப்பட்ட வித்யையே பலன்‌ தருகின்றது (சாந்தோகியம்‌ 4.9.3). ராகா 
புண எ “அ சார்யவான்‌ புருஷோ வேத” - ஆசாரியரினை உடைய மனிதருக்கே இந்த அறிவு 
உண்டாகின்றது. (சாந்தோகியம்‌ 6.14.2). “குரு” என்பதின்‌ இரண்டு எழுத்துக்களுமே 
பொருளுடையவை, கு - அஞ்ஞானமான இருளினை, ௬ - அழிப்பவர்‌, நீக்குபவர்‌. இப்படி 
அஞ்ஞானத்தை நீக்கும்‌ ஆசாரியரே குரு எனப்படுகிறார்‌. 


3.2. குருவின்‌ லக்ஷணம்‌ 

நாம்‌ அவரிடம்‌ மோக்ஷவித்யையினைப்‌ படிக்கவேண்டுமென்றால்‌ குருவிடம்‌ என்ன லக்ஷணங்கள்‌ 
இருக்கவேண்டும்‌ என்ற கேள்விக்கு ச்ருதி பதில்‌ அளிக்கின்றது - ஈனா ௭ 
நானே ர: எச்‌ என்க “தத்விஜ்ஞானார்தம்‌ ஸ குருமேவாபிகச்சேத்‌ 
ஸமித்பாணி: சீ'ரோத்ரியம்‌ ப்ரஹ்மனிஷ்டம்‌'' - அதனை அறிய அவர்‌ சமித்பாணியராக 
(சமித்‌ - ஹோமம்‌ செய்ய உபயோகமாகும்‌ விறகு, சுள்ளி) பாணி - (கை), ச்ரோத்திரியரும்‌ 
ப்ரஹ்மநிஷ்டருமான குருவாக இருக்க வேண்டும்‌ (முண்டகம்‌ 1.1.12) “ச்ரோத்திரியர்‌ ' என்றால்‌, எவர்‌ 
ச்ருதியினை நன்றாகப்‌ படித்து அதன்படி நடக்கின்றாரோ அவரே ஆகும்‌. “பிரஹ்ம்மநிஷ்டர்‌”” என்றால்‌ 
எவரொருவர்‌ ப்ரஹ்மத்திலேயே தன்னுடைய மனதினை நிலைப்படுத்தியவராக இருக்கின்றாரோ 
அவரேயாகும்‌. அவர்‌ “*சம்பிரதாயத்திற்கு ' ஏற்ப ச்ருதியினை விளக்குகின்றார்‌, தன்னுடைய மனதிற்கு 
ஏற்ப அல்ல. சம்பிரதாயம்‌ என்றால்‌ பலவகைப்பட்ட மதங்கள்‌ அல்ல, ஆனால்‌, சிருஷ்டியின்‌ துவக்கத்தில்‌ 
மரீ சீ முதலிய ரிஷிகளுடன்‌ துவங்கிய குரு சிஷ்ய பரம்பரையே ஆகும்‌. இப்படிப்பட்டவர்களின்‌ விளக்கம்‌ 
ச்ருதியுடன்‌ ஒத்ததான தாத்பர்யத்துடன்‌ இருப்பதால்‌, இந்த ஆச்சாரியர்களின்‌ விளக்கத்தில்‌ எந்த 
வகையான விரோதமும்‌ இருப்பதில்லை. இவர்களின்‌ விளக்கத்தில்‌, சிஷ்யர்களின்‌ பல வகையான 
சந்தேகங்களுக்கும்‌, அவர்கள்‌ மனதில்‌ உதித்த, மற்றும்‌ உதிக்காத, கேள்விகளுக்கும்‌ தெளிவான 
பதில்கள்‌ கிடைக்கின்றன. ஆனால்‌, குருவானவர்‌ ப்ரஹ்மநிஷ்டராக இல்லாதிருந்தால்‌, கிளிப்பேச்சாக 
மட்டுமே அது இருக்கும்‌. (சொன்னதைச்‌ சொல்லுமாம்‌ கிளிப்பிள்ளை) சிஷ்யர்களின்‌ சம்ஸ்காரமான து 
(எண்ணப்பதிவுகள்‌) பலவகைப்பட்டதாக இருப்பதால்‌ அதிலிருந்து உண்டாகும்‌ கேள்விகளும்‌ 
பலவகைப்பட்டதாக இருக்கின்றன, அந்த கேள்விகள்‌ அனுபவஞானமுள்ளவரால்‌ மட்டுமே நீக்கப்பட 
முடியும்‌, புத்தக அறிவினால்‌ அல்ல. இதனால்‌ கீழ்க்கண்டவாறு பகவானால்‌ கூறப்பட்டுள்ள து:- 
அனே எ எரர்‌ எடை: “உபதேக்ஷ்யந்தி தே ஜ்ஞானம்‌ ஜ்ஞானினஸ்தத்த்வ- 
தர்சின: - தத்துவத்தினை உணர்ந்தவரான ஞானிகள்‌ உபதேசத்தை அளிப்பவர்கள்‌ (கீதை 4.34) 
இங்கு ஞானி என்றால்‌ சாஸ்திரத்தின்‌ பொருளை உணர்ந்தவர்‌. தத்துவதர்சி என்றால்‌ தத்துவத்தின்‌ 
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உண்மையான மையப்பொருளை அறிந்தவர்‌. காரணம்‌, தத்துவதாசிகளின்‌ உபதேசமே சரியான 


பலனை அளிப்பதாக இருக்கின்றது. மற்றவர்களின்‌ உபதேசம்‌ அல்ல. 


இவ்வாறாக, செய்யவேண்டியதைச்‌ செய்பவர்‌ (கிருதார்த்தராக) சந்தோஷமானவராகவும்‌ 
கவலையற்றவராகவும்‌ ஆகின்றார்‌. இவ்வாறாக, கிருதார்த்தரான சத்தியகாமனைக்‌ கண்டு 
அவருடைய குருவான ஹாரித்ருமதர்‌ கூறுகின்றார்‌ - எனப எ ௭௮ எர “ப்ரஹ்மவிதிவ 
வை ஸோம்ய பரணி” - பிரியமானவனே, நீ ப்ரஹ்மத்தினை உணர்ந்தவன்‌ போலக்‌ 
காணப்படுகின்றாய்‌ (சாந்தோகியம்‌ 4.9.2.) ஸோம்ய என்றால்‌ - பிரியமானவனே, அதாவது ஸோமம்‌ 
- சந்திரன்‌ போன்று குளிர்மையானவன்‌ என்று பொருள்‌. ச்ரோத்திரியர்‌ மற்றும்‌ ப்ரஹ்மநிஷ்டரான 
குருவானவர்‌ நடு நிலையானவராக, நான்‌ - எனது என்ற எண்ணம்‌ இல்லாதவராகவும்‌, குளிர்‌ - 
சூடு, இன்பம்‌ - துன்பம்‌, வெற்றி - தோல்வி, நல்ல பெயர்‌ - கெட்ட பெயர்‌ முதலிய இரட்டைகளுக்கு 
அப்பாற்பட்டவராக, எதனையும்‌ எதிர்ப்பார்க்காதவராக, தூய்மையானவராக, எந்தச்‌ செயலையும்‌ 
முறையாகச்‌ செய்பவராகவும்‌, கருணைக்‌ கடலாகவும்‌, பெருமை, ஆடம்பரம்‌ முதலியவை 
இல்லாதவராகவும்‌, எதனையும்‌ மறைக்காமல்‌ வித்யையை படிப்பிப்பவராகவும்‌ இருப்பார்‌. 
இப்படிப்பட்டவரிடத்தில்‌ கற்கும்போது எல்லாவகையான சந்தேகமும்‌ நீங்குகின்றது. இதனாலேயே 
சர்வஞு கவியானவர்‌ கூறுகின்றார்‌ - கற்பக விருக்ஷம்‌ மற்ற மரங்கள்‌ போன்று வெறும்‌ மரமல்ல, 
சுரபியானது மற்ற மாடுகளை போன்று வெறும்‌ மாடு அல்ல, ரசமணியானது வெறும்‌ கல்‌ அல்ல, 
குருவானவரும்‌ வெறும்‌ மனிதரல்ல. விஷ்ணுவின்‌ ஸ்வரூபத்தினை அறிந்தவரான குருவானவர்‌ 
விஷ்ணு ஸ்வரூபமே ஆவார்‌. அதனால்‌ இந்த விஷயத்தில்‌ நாம்‌ முழு நம்பிக்கையினை 
அடையவேண்டும்‌. நான்கு வகையான சாதனைகளையும்‌ அடைந்த சம்பிரதாயத்தின்‌ வழி நடக்கும்‌ 
சிஷ்யரை சம்சாரம்‌ என்னும்‌ பெருங்கடலைக்‌ கடக்கச்செய்வது என்பது இப்படிப்பட்ட 
ஆச்சாரியர்களின்‌ கடமை ஆகின்றது. (முண்டகம்‌ 1.2.13) ௮1௭௭ 300 வ எள fA எ 
“ந்மாயத உபஸன்னாய பயோக்யாய ஜானதா வித்யா வக்கவ்யைவ'' - ஞானியான 
குருவானவர்‌ முறையாக அணுகிய, யோக்கியதையுள்ள சிஷ்யனுக்கு வித்யையைக்‌ கற்றுகொடுக்க 


வேண்டும்‌. (பிரச்ன பாஷ்யம்‌ 6.1) 


3.3 ஸத்குருவை அடைவதும்‌ வ்‌ அவருக்குப்‌ பணிவிடை செய்வதும்‌ 


இவ்வாறான சத்குருவினை அடை 


காரணமாகின்றது: 


யாததற்கு இரண்டு வகையான அஞ்ஞானம்‌ 


1. மோக்ஷத்தை அடைவதற்கு சாஸ்திரத்தைத்‌ தவிர வேறு வழியில்லை. இந்த விஷயத்தை 
புரிந்துகொள்ளாதது முதல்‌ அஞ்ஞானம்‌. 1-4: ஏ அஎ நன்‌ “நான்ம: பந்தா அயனாய 


வித்யதே”” - இந்த அடைய வேண்டிய விஷயத்தை அடைய வேறு வழியில்லை (சுவேதாஷ்வதரம்‌ 3.8) 
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2. மோக்ஷத்தை அடைய நான்கு சாதனை அடைந்தவர்‌ தன்னையே உயர்த்திக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌' - இதைப்‌ புரிந்து கொள்ளாதது இரண்டாவது அஞ்ஞானம்‌. TTT 
“உத்தரேதாத்மனாத்மானம்‌”' தானே தன்னை உயர்த்திகொள்ளவேண்டும்‌. (கீதை 6.5) இந்த 
இரண்டு அஞ்ஞானத்திலிருந்து விடுபட்டவருக்கே ஈச்வரன்‌ அருளால்‌ சத்குருவினை அடைவது 
இயலும்‌. அதனால்‌ நாம்‌ மேற்கூறிய இரண்டு அஞ்ஞானத்தினையும்‌ விடுத்து, ஈச்வரனின்‌ அருளைச்‌ 
சம்பாதித்து அதனால்‌ சத்குருவினை அடைய முயற்சிசெய்ய வேண்டும்‌. 


சத்குருவை அடைந்தபின்னர்‌, அவருக்கு எந்த வகையான சேவைகளைச்‌ செய்யவேண்டும்‌ 
என்று ச்ருதியில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. அவருக்கு சமித்தை சமர்ப்பித்து வணக்கம்‌ செலுத்தவேண்டும்‌, 
காரணம்‌, சமித்தானது கர்மயோகிகளுக்குத்‌ திரவியம்‌ (காமத்திற்கு அவசியமான பொருள்‌) 
காமத்திலிருந்து விடுதலையடைய விரும்பும்‌ மோக்ஷார்த்தியோ எனக்கு கர்மத்தினால்‌ எந்த ஒரு 
பிரயோஜனமுமில்லை என்று தவறாக நினைக்கின்றான்‌. இங்கு சமித்தானது ஒரு மறை முகமான 
சுட்டிக்காட்டலே, அதாவது அதனால்‌ சுடப்படும்‌ தன்னுடைய கர்மமானது சத்குருவினால்‌ 
அளிக்கப்படும்‌ ஞானத்தினால்‌ அழிக்கப்படவேண்டும்‌. அதானாலேயே மோக்ஷத்தை விரும்புபவர்‌ 
சமித்தை ஏந்திச்செல்கின்றார்‌. பகவானும்‌ இதனையே - எ எனன ளா குனி | 
சானா: qd எனன ௩54 எள | “யதைதாம்ஸி ஸமித்தோக்னி: பஸ்மஸாத்‌ 
குருதே5ர்ஜுன | ஜ்ஞானாக்னி: ஸர்வகர்மாணி பஸ்மஸாத்‌ குருதே ததா |”- நன்றாக எரிகின்ற 
நெருப்பு எவ்வாறு விறகை முழுவதுமாக எரித்துச்‌ சாம்பலாக்குகின்றதோ, அவ்வாறு ஞானாக்னி 
எல்லா கர்மங்களையும்‌ எரித்துச்‌ சாம்பலாக்குகின்றது. (கீதை : 4.37) புராணம்‌, இதிஹாசம்‌ 
முதலியவற்றிலும்‌ குருவிடம்‌ எவ்வாறு பயமும்‌ மறியாதையும்‌ இருக்கவேண்டுமென்று 
கூறப்பட்டுள்ளது. அதாவது, 1212 எண்ணா uf ணை “தத்வித்தி ப்ரணிபாதேன 
பரிப்ரச்‌ னேன ஸேவயா ' - நெடுஞ்சாண்‌ கிடையாக வணங்கி, தேவையான சேவைகளைச்‌ செய்து 
ஸந்தேக நிவிருத்திக்காக மிகவும்‌ பயபக்தியோடு கேட்கப்படும்‌ கேள்வியால்‌ ப்ரஹ்மத்தை அறிவாயாக 
(கீதை : 4.34) ப்ரணிபாதம்‌ - முழுவதுமாக சரணாகதி செய்து, பரிப்ரச்னேன ஸேவயா - பணிவினைக்‌ 
குறிக்கின்றது. இது மட்டும்‌ போதும்‌ என்றில்லை, குருவினால்‌ கற்றுக்கொடுக்கப்படும்‌ வித்யையானது 
பலனைத்தர குரு சேவையானது மிகவும்‌ அவசியமாகின்றது. என்‌ ச்‌ என “அ சார்யாய 
ப்ரியம்‌ தனமாஹ்ருத்ய ' - சிஷ்யரானவர்‌ சன்யாசியாக அல்லாத நிலையில்‌, குருவுக்குத்‌ தன்னால்‌ 
இயன்ற த௲்ஷிணையைச்‌ (காணிக்கையை) செலுத்தவேண்டும்‌ (தைத்திரீயம்‌ 1.11) 


(3.4) ஒரு நல்ல பக்குவமான சிஷ்யன்‌ தன்னுடைய அஞ்ஞானத்தினால்‌ தகுதியல்லாத குருவினை 
அடைந்துவிட்டால்‌, அவருக்கு அது தெரிகின்ற நிலையில்‌, அதாவது குரு சாஸ்திரத்தை 
அறிந்தவரானாலும்‌ அதில்‌ கூறப்பட்ட ஸாதனை ஸம்பத்திகள்‌ அற்றவரா கவும்‌, அவருடைய 
செயல்களில்‌ தன்னுடைய பரம்பரையினை கடைப்பிடிக்காதவர்‌ என்றால்‌, அண எள்ள 
பட்டம்‌ 30: “அஸம்ப்ரதாயவித்‌ ஸர்வசா'ஸ்த்ரவிதபி மூர்க்கவதேவ உ பேக்ஷணிய:”- 
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சாஸ்திரத்தின்‌ பரம்பரையினைக்‌ கடைப்பிடிக்காத ஒருவா எல்லா சாஸ்திரத்தையும்‌ அறிந்தவராக 
இருந்தபோதிலும்‌ மூர்க்கரைப்போல கைவிடப்படவேண்டியவர்‌ (கீதை பாஷ்யம்‌ 13.2) என்று 
கூறப்பட்டதுபோல்‌, எந்த பயமும்‌ இல்லாமல்‌ அவரைக்‌ கைவிடவேண்டும்‌. இதை பகவான்‌ வியாசரும்‌ 
தெளிவாக்குகின்றார்‌. - சளக்‌: | af TTT fafa பு 
“குரோரப்யவலிப்தஸ்ய கார்யாகார்யமஜானத : | உத்பதப்ரதிபன்னஸ்ம பரித்யாகோ 
விதீயதே | ' அஹங்காரம்‌ கொண்டவர்‌, மற்றும்‌ தவறினை அறியாதவர்‌ அல்லது கெட்ட வழியில்‌ 
நடப்பவரான குருவாக இருந்தால்‌ அவரைக்‌ கைவிட வேண்டும்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ளாது (சாந்தி 


பர்வம்‌ 5.77) 


1. ப்ரஹ்மவித்யையை ஏன்‌ மிகவும்‌ கடினமானது என்று கூறுகின்றனா? 


2. ப்ரஹ்மவித்யையை அறிய குருவின்‌ வழிகாட்டல்‌ எதனால்‌ அவசியமாகின்றது? 
3, சீரோத்திரியர்‌ என்றால்‌ யார்‌? 
4.  ப்ரஹ்மநிஷ்டரின்‌ குறிப்புகள்‌ என்னென்ன? 


சர்வஞ கவியானவர்‌ குருவினை எவ்வாறு சித்தரிக்கின்றார்‌? 


5. 

6. சத்குருவானவர்‌ எப்பொழுது அடையப்படுகின்றார்‌? 

7. குரு சேவையானது எவ்வாறு செய்யப்பட வேண்டும்‌? 

8. எப்படிப்பட்ட குருவிடமிருந்து ப்ரஹ்மவித்யை கற்கப்பட வேண்டும்‌? 


CRS 








ப்ரமாணம்‌ 


இதுவரை முமுக்ஷுவினை குறித்தும்‌ குருவினைக்‌ குறித்தும்‌ கூறப்பட்டது. இனி, முமுக்ஷுவிற்கு 
அனுபந்த சதுஷ்டயத்தில்‌ கூறப்பட்ட ஜகத்‌, ப்ரஹ்மம்‌ மற்றும்‌ ஜீவன்‌ ஆகியவை குறித்து சாஸ்திரம்‌ 
எவ்வாறு சிந்திக்கின்றது என்பதையும்‌, எவ்வாறு இதைக்‌ குறித்த சரியான அறிவு 
அடையப்படுகின்றது என்பதையும்‌ காண்போம்‌. 


4.1. தரிபுடி 

எந்த விஷயத்தைக்‌ குறித்தும்‌ அடையப்படும்‌ சரியான அறிவு ப்ரமா எனப்படுகின்றது. ப்ர 
என்றால்‌ ப்ரகர்ஷேண அதாவது மிகவும்‌ நன்றாக, மா என்றால்‌ அறிவு அதாவது எந்த விஷயத்தை 
குறித்தும்‌ ஆழமாகச்‌ சிந்தித்து அதன்‌ உண்மைப்பொருளைத்‌ தெரிந்துகொள்ளுதல்‌. இப்படி 
அடையப்பட்ட தீர்மானமான அறிவே பிரமா எனப்படுகின்றது. இப்படிப்பட்ட ப்ரமா அதாவது சரியான 
அறிவுடையவர்‌, ப்ரமாதா எனப்படுகின்றார்‌. இந்த பிரமாவின்‌ விசேஷமான காரணம்‌ ப்ரமாணம்‌ 
எனப்படுகிறது. இந்த பிரமாவின்‌ விஷயமானது ப்ரமேயம்‌ எனப்படுகின்றது. 


உதாரணத்திற்கு - ஒரு பானையை எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌, அதைப்‌ பானை என்று அறிபவர்‌ 
பிரமாதா ஆவார்‌. எதனால்‌ நாம்‌ அதைக்‌ காண்கின்றோமோ அந்தக்‌ கண்கள்‌ இங்கு ப்ரமாணம்‌ ஆகும்‌. 
பிரமா கரணம்‌ ப்ரமாணம்‌ - பிரமாவினை அடையும்‌ கரணம்‌ (கருவி) ப்ரமாணம்‌ என்று கூறப்‌ படுகிறது. 
பானையானது ப்ரமேயம்‌ ஆகும்‌. இது பானை என்ற தீர்மானமான அறிவே பிரமா ஆகும்‌. 


இந்த பிரமாத்ரு (அறிபவர்‌) - ப்ரமாணம்‌ (அறியும்‌ முறை, வழி) ப்ரமேயம்‌ (அறியப்படும்பொருள்‌) 
ஆகிய பிரிவினையே த்ரிபுடி என்கின்றனர்‌. இது அறிவதில்‌ மட்டுமே (திரிபுடி) என்றில்லை, 
அனுபவிப்பதில்‌, த்யானத்தில்‌, சாதனையில்‌ எல்லா இடத்திலும்‌ காணப்படுகின்றது. அதாவது, 
அனுபவிப்பவர்‌ - அனுபவம்‌ - அனுபவிக்கப்படும்‌ பொருள்‌, தியானிப்பவர்‌ - தியானம்‌ - தியானிக்கும்‌ 
விஷயம்‌, சாதகர்‌ - சாதனை - சாதனை செய்யும்‌ விஷயம்‌ (சாத்தியம்‌) என்பது முதலாக. 


இப்படி பலவகைப்பட்ட விஷயத்தைக்‌ குறித்த தீர்மானமான அறிவு பிராமாணத்தினால்‌ 
அடையப்படுகின்றது. இந்த ப்ரமாணம்‌ ஐந்து ஆகும்‌ அவை முறையே 1. பிரத்தியக்ஷம்‌, 2. அனுமானம்‌, 
3. உபமானம்‌, 4. அர்த்தாபத்தி, 5. ஆகமம்‌. இங்கு இந்த ப்ரமாணங்களின்‌ குறிப்புகள்‌ சுருக்கமாக 
கூறப்படுகின்றன. 
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4.2. ப்ரத்யக்ஷ ப்ரமாணம்‌ 

உலகத்தினில்‌ உள்ள விஷயங்களை நாம்‌ கணக்கிட முடியாது என்றாலும்‌ அ 
வகுப்பில்‌ பிரிக்க இயலும்‌. அதாவது, சப்தம்‌, ஸ்பர்சம்‌, ரூபம்‌, ரசம்‌ மற்றும்‌ கந்தம்‌. இவைகளுக்கு 
அப்பாற்பட்ட வேறு விஷயம்‌ இந்த உலகத்தில்‌ இல்லை. இவைகளைப்‌ பற்றிய அறிவு நம்முடைய 
உடலிலுள்ள ஐந்து புத்தி இந்திரியம்‌ எனப்படும்‌ ஞானேந்திரியம்‌ மூலமாக உண்டாகின்றது. அவை 
முறையாக, ச்ரோத்திரம்‌, துவக்‌, நேத்திரம்‌, ஜிஹ்வா, க்ராணம்‌ (காது, தோல்‌, கண்கள்‌, நாக்கு மற்றும்‌ 
மூக்கு) என்று இந்திரியங்கள்‌ (புலன்கள்‌ 


வகளை ஐந்து 


) விஷயத்தை அடையும்‌ சேர்க்கையால்‌ அறிவு 
உண்டாகின்றது. இந்த அறிவு உண்டாவதற்குக்‌ காரணமான கரணமே ப்ரத்யக்ஷம்‌ எனப்படுகின்றது. 
ஆனால்‌, இந்த ஞானத்தை அடைய உபயோகமாகும்‌ சாமக்ரியில்‌ (காரணங்களில்‌) ஏதாவது பழுது 
இருக்குமானால்‌, தீர்மானமான அறிவு உண்டாகாது. ஆனால்‌, ஞானம்‌ உண்டாகும்‌, இந்த ஞான்‌ மே 
சம்சய ஞானம்‌ அல்லது மித்யா ஞானம்‌ (சம்சய ஞானம்‌-சந்தேகமான அறிவு, மித்யா ஞானம்‌ - 
தவறான அறிவு), எங்கும்‌ தோஷம்‌ இல்லாத நிலையில்‌ நமக்கு சரியான அறிவு. சம்யக்‌ ஞானமானது 
உண்டாகின்றது. ஆனால்‌, விஷயத்தை முழுவதுமாக அறியாத நிலையில்‌ அதுவே அஞ்ஞானம்‌ அல்லது 
அக்ரஹணம்‌ அல்லது அவித்யா எனப்படுகின்றது. 


த்‌ தெளிவாகக்‌ காண்போம்‌ - தெருவில்‌ ஒரு கயிறு கிடக்கின்றது. 


இல்லாத நிலையில்‌ அந்த கயிற்றை காற்றானது மெல்ல 


அசைக்கின்றது. இந்நிலையில்‌ சிறிது தூரத்திலிருந்து அதை நாம்‌ நோக்கும்‌ போது அது 
வெளிச்சமின்மை, மற்றும்‌ காற்று ஆகிய தோஷத்தினால்‌ பாம்பு போல்‌ காட்சி தருகின்றது. இப்படி 
அது தோற்றமளிப்பதே மித்யா ஞானமாகும்‌. கயிறானது பாம்பு போல, அளவு முதலியவையில்‌ 
இருப்பதே இந்த மித்யா ஞானத்திற்குக்‌ காரணமாகும்‌. அதனால்‌, இது கயிறா அல்லது பாம்பா என்று 
தோன்றுவது சம்சய ஞானம்‌. ஆனால்‌, இந்த சம்சய ஞானத்தால்‌ பயம்‌ உண்டானாலும்‌, போதிய 
வெளிச்சத்தில்‌ அதை நோக்கி, கம்பு முதலியவைகளால்‌ அடித்து அதை நிச்சயித்து இது கயிறே 
என்று தெளிவாவது. அந்த கயிற்றைக்‌ குறித்த சம்யக்‌ ஞானம்‌ எனப்படுகின்றது. ஆனால்‌, இதனை 
குறித்து எந்த வகையான அறிவும்‌ இல்லாதது கயிற்றைக்‌ குறித்த அஞ்ஞான 


ஒரு உதாரணத்தால்‌ இதை 
மாலை நேரத்தில்‌ போதிய வெளிச்சம்‌ 


ம்‌ எனப்படுகின்றது. 


4.3. அனுமான ப்ரமாணம்‌ 
வேறு ப்ரமாணத்தால்‌ பிரமாவானது தோன்றுவது 


காட்டிலும்‌ 
ப்ரமாணத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 


த விஷயமே. அதனால்‌, பிரத்தியக்ஷ 
நிச்சயமாகின்றது. அதில்‌ அடுத்து நாம்‌ காண்பது அனுமான 
ஈன ப்ரமாணம்‌ எனப்படுகின்றது. அதாவது. அடுப்படியில்‌ 
வின்‌ காரணமானது 


பிரத்தியக்ஷ ப்ரமாணத்தினைக்‌ 
என்பது நாம்‌ அனுபவத்தின £ல்‌ அறிந்‌ 
வேறு ப்ரமாணங்களும்‌ உண்டு என்று 
ப்ரமாணம்‌. வியாப்தி ஞானமே அனும 
உண்டாகும்‌ புகை மற்றும்‌ அனுமிதி காரணம்‌ அனுமானம்‌-அனுமிதி பிரமா 
அனுமான ப்ரமாணம்‌ எனப்படுகின்றது. அனுமிதி ஞானமானது வியாப்தி ஞானத்தினால்‌ 
நெருப்பில்‌ நாம்‌ ஒரு நிரந்தரத்‌ தொடர்பைக்‌ கண்டு, ௭4 44 ஏச: ௭௭ ௭௮ 


உண்டாவதால்‌, அங்குள்ள 
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அ: “யத்ர யத்ர தூம: தத்ர தத்ர அக்னி: ' எங்கெங்கு புகையோ அங்கங்கு நெருப்பு, என்று புகை 
மற்றும்‌ நெருப்பின்‌ வியாப்தி ஞானம்‌ உண்டாகின்றது. இதில்‌, புகை வியாப்யம்‌ எனப்படுகின்றது. 
நெருப்பு வியாபகம்‌ எனப்படுகின்றது, பின்னர்‌, மலையினில்‌, புகையைக்‌ காணும்பொழுது நமக்கு 
வியாப்தியானது நினைவிற்க்கு வருகின்றது. அப்படி, வியாப்தியானது நினைவிற்கு வருவதனால்‌ 
ணி ளன “பர்வதோ வஹ்னிமான்‌ ' - மலை நெருப்புடையது என்று அறிய அனுமிதி 
உபயோகிக்கப்படுகின்றது. பொதுவாக, அறிவானது பல இந்த ப்ரமாணங்களே 
உபயோகிக்கப்படுத்துகின்றது. 


வியாப்யமானது தவறான ஞானமானால்‌ அனுமிதி தவறாக இயலும்‌, அதனால்‌ இந்த 
அனுமானத்தினால்‌ எந்த அறிவு அடையப்படுகின்றதோ அது சரியா தவறா என்று 
பிரத்தியக்ஷத்தினால்‌ தீர்மானிக்கப்படுகின்றது. உதாரணத்திற்கு, பனியைப்‌ புகை என்று நினைத்து 
எந்த அனுமிதி செய்யப்படுகின்றதோ அது ப்ரமம்‌ எனப்படுகின்றது. (தமிழில்‌ நாம்‌ பிரமா என்று 
கூறினால்‌ அது சரியான அறிவு என்றும்‌, ப்ரமம்‌ என்றால்‌ அது தவறான அறிவு என்றும்‌ அறியவேண்டும்‌) 
காரணம்‌, பனியின்‌ ப்ரத்யக்ஷமானது உண்மையில்லை, அதனால்‌, அனுமான பரமாணத்திற்கு 
ஆதாரமாக இருப்பது பிரத்தியக்ஷ ப்ரமாணம்‌ என்றறியவேண்டும்‌. ஆனால்‌, இப்படி எந்தவொரு 
கட்டுப்பாடும்‌ பிரத்தியக்ஷ ப்ரமாணத்திற்கு இல்லை. அதனால்‌, அனுமான ப்ரமாணத்தினால்‌ 
நிச்சயமான ஒரு விஷயம்‌ பிரத்தியக்ஷ ப்ரமாணத்திற்கு எதிரானதாக இருந்தால்‌ அதை ஏற்க இயலாது. 
அதே நேரத்தில்‌, பிரத்தியக்ஷ ப்ரமாணத்தினால்‌ நிச்சயமான ஒரு விஷயத்தை அனுமான 
ப்ரமாணத்தால்‌ நிராகரிக்கவும்‌ இயலாது. 


4.4. உபமான ப்ரமாணம்‌ 


சபரி கணி 3 “உபமிதி கரணம்‌ உபமானம்‌' - உபமிதி பிரமாவின்‌ கருவியே உபமான 
ப்ரமாணமாகும்‌. அதாவது, கவயம்‌ எனப்படுவது மாட்டைப்போல்‌ இருக்கும்‌ காட்டெருமை ஆகும்‌. 
நகரில்‌ வசிப்பவர்‌, கவயத்தை காணாதவராகையால்‌, அவருக்கு அது மாட்டைப்போல இருக்கிறது 
என்ற அறிவு மட்டும்‌ இருக்கின்றது. அவர்‌ காட்டிற்கு செல்லும்பொழுது அங்கு காட்டெருமையை 
கண்டபொழுது- ௮8 (பமக: ஈரி எண: “அயம்‌ பிண்ட: கோ ஸத்ருச':” இந்த பிராணி 
மாட்டைப்போன்றது என்று அறிவு உண்டாகின்றது. அதன்பின்னர்‌, ௮444 எனி எரி: “அனேன 
ஸத்ருசீ' மதீயா கெள ': இதனைப்போன்றது என்னுடைய மாடும்‌ என்ற உபமிதி உண்டாகின்றது. 
இந்த உபமிதியை உண்டாக்குவது (கருவியாவது) கவயத்தில்‌ இருக்கும்‌ மாடைப்போன்ற தன்மையே, 
இதுவே உபமான ப்ரமாணம்‌ எனப்படுகின்றது. இங்கு மாட்டில்‌ இருக்கும்‌ காட்டெருமைபோன்றது 
என்ற அறிவு உபமிதி, மாடு உபமானம்‌, காட்டெருமையானது உபமேயம்‌. உபமானமும்‌ உபமேயமும்‌ 
ஒரு சில அம்சத்தில்‌ மட்டுமே சமானத்தன்மை உடையதாக இருக்கும்‌, முழுவதும்‌ இல்லை. 
உதாரணத்திற்கு, ராஜ நாகமானது நீர்பாம்பைபோல்‌ இருந்தாலும்‌ அதில்‌ விஷம்‌ இருக்கும்‌, நீர்பாம்பில்‌ 
விஷம்‌ இருக்காது (சூத்திர பாஷ்யம்‌ 2.2.10). 
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4.5. அர்த்தாபத்தி ப்ரமாணம்‌ 

வ்‌ ண்‌: Team fa sr “அர்த்தஸ்ய ஆபத்த: யஸ்மாத்‌ ப்ரமாணாத்‌ 
தத்‌ அர்த்தாபத்தி ப்ரமாண ம்‌” அதாவது, நாம்‌ பார்க்கின்ற அல்லது கேட்கின்ற விஷயத்தில்‌ நமக்குத்‌ 
தடங்கல்‌ பிரச்சனையாக இருந்தால்‌ அதை நிராகரித்து வேறு பொருளை நாம்‌ கற்பனை செய்வதே 
அள்ள ணார “அர்த்தாபத்தி ப்ரமாணம்‌” எனப்படுகின்றது. உதாரணமாக, பகலில்‌ உணவு 
உண்ணாதவர்‌ தடிமனாக இருப்பது கண்டு அது இரவில்‌ உண்பதாலேயே ஆகுமென்று, அதாவது 
ராத்திரியில்‌ உண்பது கற்பனை செய்யப்படுகின்றது. இந்த ராத்திரியில்‌ உண்பது ௭ ன்ற ஞானமே 
அர்த்தாபத்தி பிரமாவாகும்‌, இந்த பிரமாவினால்‌, இதனால்‌ அடையப்படும்‌ ப்ரமாணம்‌ அர்த்தாபத்தி 
என்று கூறப்படுகின்றது. 


4.8. ஆகம ப்ரமாணம்‌ 


இதை சப்த ப்ரமாணம்‌ என்றும்‌ கூறுவர்‌. இங்கு சப்தமாவது ஆப்த வசனமே, ஆப்தரானவா்‌ 
வேதத்தின்‌ பரம்பரையில்‌ கூறப்பட்டதை அறிந்தவராக மட்டும்‌ இல்லாமல்‌ அதன்வழி நடப்பவரும்‌ ஆவர்‌. 
அதாவது, இந்த வழி காசிக்குச்‌ செல்கின்றது என்று கூறும்பொழுது, காசிக்குச்‌ செல்லும்‌ 
வழியியைக்குறித்து நமக்கு அறிவு உண்டாகின்றது. இது லெளகிக சப்தம்‌ - உலகியலான சப்தம்‌ 
என்‌ ப்படுகின்றது. இங்கு லெள கிக சப்தத்தை குறித்து நாம விசாரம்‌ செய்யப்போவதில்லை, காரணம்‌, 
இதில்‌ கூறுபவரின்‌ ப்ரமம்‌, மயக்கம்‌ அல்லது ஏதாவது காரணத்தால்‌ தவறான அல்லது 
முழுமையற்றதான விஷயத்தை கூறுதல்‌ முதலிய தோஷங்கள்‌ உள்ளதால்‌ நமக்கு டப 
“ லுயதார்த்த ஜ்ஞானம்‌ (தவறான அறிவானது) உண்டாகின்றது அதனால்‌, இங்கு நாம்‌ 
அலெளகிகமான - உலகத்தைக்‌ கடந்த சப்தத்தை குறித்து விசாரம்‌ செய்வோம்‌. இந்த சப்தம்‌ 
எனப்படுவது ஆகமம்‌, வேதம்‌, ச்ருதி ஆகிய சொற்களால்‌ அறியப்படுவதாகும்‌. தர்மத்தைக்‌ குறித்தும்‌, 
தர்மத்தைக்‌ குறித்தும்‌, ப்ரக்ருதியிலிருந்து வேறான விஷயத்தைச்‌ சிந்திக்க இயலாததைக்‌ 
குறித்தும்‌ மனிதன்‌ தீர்மானத்திற்கு வருவது இயலாது (பீஷ்ம பாவம்‌ 5.12) இதன்‌ நிச்சயமானது 
வேதத்தைச்‌ சார்ந்ததாகவே இருக்கின்றது. 

அன எளி ஏன எனி Tg ஏஏ: வாகை: “அஸ்ய மஹுதோ பூதஸ்ய 
நி: ச்வாஸதமேதத்‌ யத்‌ ரீக்வேதோ யஜுர்வேத: ஸாமவேதோ$தர்வாங்கிரஸ:' வேதமானது 
விஷயத்தைக்‌ குறித்து நமக்கு அறிவை உண்டாக்கும்‌ சக்தியுடையதாக 
தம்‌ மூச்சு காற்று விடுவதுபோல இயல்பாக இந்த சிருஷ்டியினோடு 
பரமாத்மாவிலிருந்து தோன்றியது என்பதே. இது மனிதனின்‌ முயற்சியினால்‌ உண்டாக்கப்பட்டது 
அல்ல. ரிக்வேதம்‌, யஜுர்வேதம்‌, சாமவேதம்‌ மற்றும்‌ அதர்வவேதம்‌ ஆகும்‌ (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 2.4.10). 
இந்த வேதமானது அபெளருஷேயமாகும்‌. மனிதனால்‌ உண்டாக்கப்‌ படாதது. எ ATANTATTAH 
gre | “நச அனுமானகம்யம்‌ சா'ஸ்த்ரப்ராமாண்யம்‌'' - இதனை அனுமானத்தினால்‌ 


அலெளகிகமான 
இருக்கக்காரணம்‌ வே 
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தீர்மானிப்பதற்கு ஒரு அவசியமும்‌ இல்லை (சூ பா 1.1.4) இருந்தாலும்‌, இந்த உடலே நான்‌ என்ற 
தேகாத்ம புத்தி உள்ளவருக்காக நாம்‌ இந்த அபெளருஷேயத்தினை நிலைபடுத்துகின்றோம்‌. 


முக்கியமாக, ஐந்து காரணங்களால்‌ வேதமானது மனிதரால்‌ இயற்றப்பட்டதாக இருக்க இயலாது. 


1. அதனில்‌ எங்கும்‌ இயற்றியவரின்‌ பெயர்‌ காணப்படுவதில்லை, அது இயற்றப்பட்டதானால்‌ 
அதை இயற்றியவரைக்‌ குறித்து நிச்சயமாக எங்காவது கூறப்பட்டி ருக்கும்‌. 


2. அதனில்‌ ஏழு ஸ்வரங்கள்‌ இருக்கின்றன. ஒவ்வொரு எழுத்திற்கும்‌ அதன்‌ ஸ்வரமும்‌ 
மாத்திரையும்‌ ஒரு கட்டுப்பாட்டில்‌ இருக்கின்றன. அது எந்த மாற்றமும்‌ இல்லாமல்‌ இன்றும்‌ நமக்கு 
அப்படியே போதிக்கப்படுகின்றது. மனிதனால்‌ செய்யப்பட்டது என்றால்‌, இந்த ஸ்வரங்கள்‌ முறையான 
கட்டுப்பாட்டில்‌ இருப்பது இயலாது. 


3. அது எல்லா வகையான அறிவுக்கும்‌ கிடங்காக இருக்கின்றது. அது அத்தனையும்‌ 
முழுமையானதாக இருக்கின்றது, இதனை நாம்‌ கற்பனையும்‌ கூட செய்ய இயலாது. அதனால்‌ இது 
ஒரு எழுத்தாளனால்‌ (மனிதனால்‌) இயற்றப்பட்டதாக இருக்க இயலாது. 


4. இது பல மனிதர்களால்‌ வெவ்வேறு காலங்களில்‌ இயற்றப்பட்டது என்று கூறவும்‌ இயலாது, 
காரணம்‌, பலரின்‌ படைப்புகளில்‌ பலவகையான வேறுபாடுகளைக்‌ காண இயலும்‌, அதனில்‌ ஒரே 
மாதிரியான சிந்தனையானது இருத்தல்‌ எப்பொழுதும்‌ இயலாது. ஆனால்‌, வேதமானது முழுவதும்‌ 
ஒரே சிந்தனயுடையதாக இருப்பதால்‌ அது பலரின்‌ படைப்பு எனக்கூற இயலாது. 


5. அதில்‌ மனிதனால்‌ அறியப்படாத பல விஷயங்கள்‌ இருக்கின்றன. அவை மனிதர்களால்‌ 
பின்னர்‌ அறியப்படுக்கின்றன. உதாரணத்திற்கு, அதர்வவேதத்தினில்‌ கூறப்பட்ட விஷயத்தை 
எடுத்துகொள்வோம்‌. அதில்‌ இந்த பூமியில்‌ ஏழூ தீபகற்பங்கள்‌ உள்ளன என்று கூறப்பட்டுள்ளது. 
ஆனால்‌, இந்த 1911 வரை உலகத்தில்‌ எல்லோரும்‌ ஆறு தீபகற்பங்கள்‌ உள்ளதாகவே நினைத்தனர்‌. 
பின்னரே அன்டார்டிகாவானது கண்டுபிடிக்கப்பட்டது. இது புராணத்தில்‌ சாகத்வீபம்‌ 
எனப்படுகின்றது. வேதம்‌ மனிதனால்‌ எழுதப்பட்டதென்றால்‌ அப்பொழுதைய குற்றறிவினால்‌ 
குறைந்த தீபகர்பமே கூறப்பட்டிருக்கவேண்டும்‌. இப்படிப்‌ பல உதாரணங்கள்‌ கூற முடியும்‌. 


“ அப்படியானால்‌, சந்தேகத்தைத்‌ தூண்டுவனவாகவும்‌, மாறுபட்ட கருத்துகளைக்‌ கூறுவதுமான 
வேத வாக்கியங்களை எப்படி ஏற்பீர்கள்‌, அதற்கு எந்த வகை பரிகாரத்தை (தெளிவைக்‌ கூறுவீர்கள்‌? 


எந்தவகையான சாஸ்திரமானாலும்‌, அது மிகவும்‌ கடினமானதானால்‌ அதைக்குறித்து நாம்‌ 
விளக்கத்தைக்‌ கூறும்போழுது நாம்‌ உபயோகிக்கும்‌ வார்த்தைகளில்‌, எவ்வளவு முயற்சித்தாலும்‌ 
நம்மால்‌ நீக்க முடியாத தோஷங்கள்‌ உண்டாகவே செய்கின்றன. ஒரு விஷயத்தின்‌ சாரத்தை 
முழுவதும்‌ விளக்க உபயோகிக்கபடும்‌ வார்த்தை அதனை உச்சரிப்பவரின்‌ ஆசையினை / 
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நோக்கத்தினை முழுமை செய்வதாக இருப்பதில்லை என்பதால்‌, அதில்‌ குறைந்தளவே அந்த 
வகையான சாமர்த்தியம்‌ இருப்பதால்‌ அது ஒருபாகத்தினையே குறிப்பதாக ஆகிவிடுகின்றது. 
முழுவதுமாக ஒரு விஷய்த்தை நமக்குப்‌ புரியவைக்க சாமர்த்தியமுடைய வார்த்தைகள்‌ எப்பொழுதுமே 
இல்லை என்பதே காரணம்‌. அதனால்‌, கூறுபவர்‌ தன்னுடைய உத்தேசமான விஷயத்தை ஒரு 
வாக்கியத்தில்‌ புரியவைப்பது என்பது இயலாதது என்பது எல்லோரும்‌ அறிந்ததே. அதனால்‌, நாம்‌ 
உபயோகிக்கும்‌ வார்த்தைகளால்‌, அதனை கேட்பவரின்‌ மனதை ஒரு விஷயத்தின்பால்‌ இழுப்பது 
(ஈர்ப்பது) என்பது மட்டுமே அதனைக்‌ கூறுபவரால்‌ செய்யக்கூடிய விஷயமாகும்‌. நாம்‌ சொல்லும்‌ 
சுருக்கமான விளக்கம்‌ ஒரு விஷயத்தினைப்போல மற்றதினில்‌ இருப்பது இல்லை. அதாவது, நாம்‌ 
ஒரு வீட்டை அடைய அதன்‌ வழியைக்‌ கூறும்போது, அதற்குப்‌ போகவேண்டிய வழியை உத்தேசித்துக்‌ 
கூறப்படுகின்றது. அப்படிக்‌ கூறப்பட்டாலும்‌ உண்மையில்‌ அந்த வழியானது சிறிது வேறுபட்டதாகக்‌ 
காணப்படுகின்றது. அப்படியே, ச்ருதியின்‌ பொருளை நாம்‌ புரிந்து கொள்வது என்பதும்‌ 
கஷ்டமானதாகின்றது. அதனால்‌, ச்ருதியின்‌ பொருளை முழுவதுமாக சரியாகப்‌ புரிந்துகொண்ட 
ரிஷிகள்‌ அதன்‌ பொருளை நாம்‌ புரிந்துகொள்ளும்‌ முறையினை நமக்கு கூறியுள்ளார்கள்‌. 
பூர்வமீமாம்ஸா சாஸ்திரத்தில்‌ ஒரு முறை உள்ளது. யப] ௭௭ எண ௭௭ எனா எள? 
என்ன்‌ அளிக்‌ “சிருதிலிங்க வாக்ய ப்ரகரண ஸ்தான ஸமாக்யானம்‌ ஸமவாயே 
பாரதெளர்பல்யம்‌ அர்தவிப்ரகர்ஷாத்‌ - ச்ருதி, லிங்கம்‌, வாக்யம்‌. ப்ரகரணம்‌, ஸ்தானம்‌ மற்றும்‌ 
சமாக்யானம்‌ ஆகியவை சமமாகும்பொழுது பின்னாலுள்ளது பலம்‌ குன்றியதாக ஆகின்றது, காரணம்‌, 
அது குறிக்கும்‌ பொருளானது அதனிலிருந்து தூரமாக இருப்பதால்‌ (ஜைமினி சூத்திரம்‌ 3.3.13) ச்ருதி 
மற்றைய ப்ரமாணத்தைச்‌ சாராது இருப்பது ஆகும்‌. லிங்கம்‌ - சப்தத்தின்‌ சாமர்த்தியம்‌ (பொருளைக்‌ 
குறிக்கும்‌ தன்மை) வாக்கியம்‌ - முழுமையாக ஒரு விஷயத்தின்‌ பொருளைக்‌ கு றிக்கும்‌ சொற்கூட்டம்‌ 
கும்‌. ப்ரகரணம்‌ - அங்கம்‌ மற்றும்‌ அது உடையதான அங்கியினை எதிர்பார்ப்பதான ப்ரமாணம்‌ 


அத்‌ 
ஆகும்‌. ஸ்தானம்‌ - ஒரே இடத்தில்‌ இருப்பது. ஸமாக்யானம்‌ - லெளக்கமான சொல்லே ஆகும்‌. 
இதெல்லாம்‌ ஒரு விஷயத்தில்‌ இருக்கும்‌ போது அதன்‌ உள்ள ப்ரமாணமானது பலம்‌ குன்றியதாக 


ச்ருதிக்கு விரோதமாக இருக்கும்போது லிங்கமும்‌, லிங்கத்திற்கு விரோதமாக 
உள்ளபோது வாக்கியமும்‌, வாக்கியத்திற்கு விரோதமானபோது ப்ரகரணமும்‌, ப்ரகரணத்திற்கு 
விரோதமானபோது ஸ்தானமும்‌, ஸ்தான த்திற்கு வரதா போது Ne பலப்ற்றதா- 
ஆகின்றது. அதற்குக்‌ காரணம்‌ இலை ஒவ்வொன்றையும்‌ தன்னுடைய விஷயத்தை போதிக்க அதன 
முன்னால்‌ உள்ள ப்ரமாணத்தினை எதிர்பார்ப்ப தால்‌ அதன்‌ பொருளை நமக்கு அளிக்க நேரம்‌ 
அதிகமாகின்றது என்பதால்‌ (ஒரு அற்பக்‌ அதிகமாவதால்‌) இப்படிபட்ட விஷயத்தை நாம்‌ 
கடைப்பிடித்தே ச்‌ ருதியின்‌ பொருளை தீர்மானிக்க வேண்டும்‌. 

கு வேதமானது “பெளருஷேயம்‌' (மனிதனால்‌ செய்யப்பட்டது) இல்லை என்று 
இந்த வேத வாக்கியத்தை ஒவ்வொரு கல்பத்தின்‌ (சிருஷ்டியின்‌) 
ஹ்மாவின்‌ மானச புத்திரர்களான சப்தரிஷிகளும்‌, அதற்குப்‌ பின்னர்‌ 


ஆகின்றது. அதாவது, 


அதனால்‌, நமக்‌ 
நிச்சயமாகின்றது. மல்‌ 
துவக்கத்திலும்‌ பிறக்கு ப 
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அவர்கள்‌ வம்சத்திலுள்ள சனகர்‌ முதலிய ரிஷிகளும்‌ தங்களுடைய முற்பிறவியின்‌ தவத்தின்‌ 
பலனாலும்‌ ஈச்வரனின்‌ அருளாலும்‌ நினைவு கூர்கின்றனர்‌. (சூ பா 1.3.30) இவர்களே ஏஎ ன 
“மந்த்ரத்ரஷ்டா' - மந்திரத்தினை கண்டவர்கள்‌ எனப்படுகிறார்கள்‌. மந்திரரசயிதா - 
மந்த்திரத்தினை எழுதியவர்கள்‌ இல்லை. இவர்களால்‌ எந்தப்‌ பரம்பரை உண்டாக்கப்பட்டதோ அதில்‌ 
வேதம்‌ எப்பொழுதும்‌ கற்றுத்தரப்படுகின்றது. அதனாலேயே, தர்மம்‌ மற்றும்‌ அதர்மம்‌, ப்ரக்ருதிக்கு 
அப்பாற்பட்டதான ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வருபம்‌, ஜீவனின்‌, ஸ்வரூபம்‌ முதலியவை வேதத்தினாலேயே 
தீர்மானிக்கப்படுகின்றது. 


4.7. மீமாம்ஸகர்‌ ஏற்கும்‌ மற்றொரு ப்ரமாணம்‌ 


மீமாம்ஸகர்களின்‌ மதத்தில்‌ அனுபலப்தி எனப்படும்‌ வேறொரு ப்ரமாணமும்‌ உண்டு. அதாவது, ' 
இருத்தல்‌' உடைய விஷயம்‌, “இருக்கின்றது, “உள்ளது” என்று நாம்‌ அறியும்பொழுது ஒரு பிரமா 
ஞானம்‌ உண்டாகின்றது. அது இருத்தலினை விஷயமாக கொண்டதால்‌ உபலப்தி பிரமா 
எனப்படுகின்றது. 'இல்லை' என்ற இன்மையினை விஷயமாகக்‌ கொண்டது அபாவ பிரமா ஆகும்‌. 
இந்த பிரமாவின்‌ காரணமானது அனுபலப்தி ப்ரமாணம்‌ ஆகும்‌. உதாகரணத்திற்கு - பாத்திரத்தில்‌ 
நீரின்‌ இன்மை உள்ளது, இங்கு இன்மைக்கு ப்ரதியோகி (எதனின்‌ இன்மையோ) நீர்‌ ஆகும்‌. 
பாத்திரமானது அனுயோகி (எதனில்‌ இன்மையோ). இந்த இன்மையானது இந்த 
ப்ரமாணத்தினாலேயே அறியப்படுகின்றது. 


இந்த ப்ரமாணத்தை பல வேதாந்திகளும்‌ ஏற்கின்றனர்‌. எல்லோரும்‌ அறிந்ததே, பரமார்த்த 
விஷயமான மெய்ப்பொருளின்‌ விசாரத்தில்‌ வேதாந்தமும்‌ மீமாம்சையும்‌ மிகவும்‌ வேறுபட்டது என்று. 
இருந்தாலும்‌, அளி என: “வ்யவஹாரே பாடநய: ' 'வியவாகாரத்தில்‌ வேதாந்தமான து மீமாம்சை 
சாஸ்திரத்தை கடைப்பிடிக்கின்றது' என்ற ஒரு பொதுவான கருத்து இருக்கின்றது. இதன்‌ 
அடிப்படையில்‌ சில வேதாந்திகள்‌ அனி “அனுபலப்தி ப்ரமாணம்‌” ஏற்கின்றனர்‌. இது 
தவறாகும்‌. இருத்தல்‌ உடையதானதைக்‌ குறித்து உண்டாகும்‌ சரியான அறிவு எதனால்‌ 
உண்டாகின்றதோ அதுவே ப்ரமாணம்‌ ஆகும்‌. TUTTE அடி: HATA எனனை 
“ஓ பலப்தி லக்ஷண ப்ராப்தஸ்ய அனுபலப்தே: அபாவோ வஸ்த்வந்தரஸ்ய ' - உபலப்தி 
ப்ரமாணத்தினால்‌ எந்த விஷயத்தை குறித்து அறிவு உண்டாவதில்லையோ அது 
இன்மையுடையதாகின்றது (சூ பா 2.2.17) சந்தேகமான அறிவு (ஸம்ச ய ஜ்ஞானம்‌) அல்லது தவறான 
அறிவு (மித்யா ஞானம்‌) ஆகியவை உண்டாக்குவதை எவரும்‌ ப்ரமாணமாக ஏற்பதில்லை. ஒரு விஷயமே 
இல்லாதபொழுது அதன்‌ பிரமாவோ அல்லது அதனால்‌ ப்ரமாணபோ எவ்வாறு உண்டாகும்‌? அதனால்‌, 
எந்தவொரு விஷயமும்‌ நமக்குத்‌ தோன்றாதபொழுது, அதன்‌ இன்மையானது நமக்கு 
தீர்மானமாகும்பொழுது, அந்த இன்மையினையே ஒரு ப்ரமேயம்‌ (அறியப்படு விஷயம்‌) என்று கற்பனை 
செய்து, அந்த பிரமேயத்திற்காக ஒரு ப்ரமாணத்தைக்‌ கற்பனை செய்வது என்பது கூடுதல்‌ கற்பனை 
(அதிகமான கற்பனை) ஆகும்‌. ஏஎ: எரா வடி வாவனா! அஎ, எ ஏ: 
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எனக்‌ எரா எனி “யத: ப்ரமாணப்ரவ்ருத்தி அப்ரவ்ருத்தி பூர்வகெள 
ஸம்பவாஸம்பவெள அவதார்யேதே, ந புன: ஸம்பவாஸம்பவபூர்விகே ப்ரமாண- 
ப்ரவ்ருத்த்யப்ரவ்ருத்தீ - ப்ரமாணமானது உண்டாவதாலேயோ அல்லது உண்டாகாததினாலேயோ 
விஷயம்‌ இருத்தலுடையது அல்லது இன்மை உடையது என்பது நிச்சயமாகின்றது. அப்படியல்லாமல்‌, 
விஷயம்‌ இருந்தாலோ, இல்லாததாலோ ப்ரமாணம்‌ ப்ரவ்ருத்திப்பதோ அல்லது ப்ரவ்ருத்திக்காததோ 
நிச்சயமாவதில்லை (ஸூ.பா.2.2.21) அதுமட்டுமல்லாமல்‌, இன்மை ப்ரமாணமானது மற்ற 
ப்ரமாணங்களைப்‌ போல்‌ ஒரு விஷயத்தில்‌ உண்டாவதில்லை. ஆனால்‌, அதன்‌ ப்ரதியோகியின்‌ 
(இன்மைக்கு பாத்திரம்‌) அறிவு உண்டான பின்னர்‌ உண்டாகின்றது. ஸ்ரீ சங்கராசாரியாரும்‌ ஞானம்‌ 
மற்றும்‌ கர்மத்தின்‌ சேர்க்கையை நிரா கரிக்கும்‌ இடத்திலும்‌ (ப்ருகதாரண்யகம்‌ பா 3.3.1), உலகத்தினை 
விசாரித்து அதன்‌ சாரமற்ற தன்மையை காண்பிக்கும்‌ இடத்திலும்‌ (முண்டகம்‌ பா.1.2.12) 
மேற்கூறப்பட்ட ஐந்து ப்ரமாணங்களையே காண்பித்திருக்கின்றார்‌. இந்த இன்மையின்‌ அறிவினை 
தரும்‌ அனுபலப்தியை அங்குக்‌ கூறவில்லை. இந்த ப்ரமாணம்‌ வேதாந்தத்தில்‌ எங்கும்‌ 
உபயோகிக்கப்படவில்லை. அதனால்‌ இதனைக்குறித்து அதிகமாக விசாரம்‌ செய்யாமல்‌, 
ஸ்ரீ சுரேஸ்வர ரச்சாரியாரின்‌ வார்த்திகத்தை இங்குக்‌ காண்பிப்பது போதுமானதாகின்றது. 


என சான்‌ கொள Haat | சார்‌ எ எனினிஎ எனா May Med | 
“றரானாபாவஸ்ய மானத்வம்‌ மேயாபாவஸ்ய மேயதா | 
ந்யாயம்‌ ந ஸஹதே$5தீவ யதா தததுனோச்யதே || 


(சம்பந்த வார்‌ த்திகம்‌ 938) மானாபாவதின்‌ (ப்ரமாணத்தின்‌ இன்மையின்‌) ப்ரமாணத்தன்மை 
மற்றும்‌ மேயாபாவத்தின்‌ (பிரமேயத்தின்‌ இன்மையின்‌) பிரமேயத்தன்மை நியாயத்தினை 
எதிர்கொள்ளத்‌ தக்கது அல்ல. இதனைக்குறித்து பின்வருமாறு கூறப்படுகின்றது. 


ஏல்‌ எண எனா ர நரன: | எ எ ஈளரார்ன ரி எனா ஏனர்‌ |! 
போதகம்‌ யதபுத்தஸ்ய தன்மானம்‌ இதி ஹி ஸ்தீத்‌: | 
“ந ச ப்ரமாணதாஸ்தீத்வம்‌ ஈத்ருக்‌ தஸ்மான்ன யுஜ்யதே || 


ஸம்பந்த வார்த்திகம்‌ 939) எது நாம்‌ அறியாத விஷயத்தை நமக்கு அறிவிக்கின்றதோ அதுவே 
இல்லாதுபோனால்‌ அதனை அறியவைக்கின்ற ப்ரமாணத்தன்மை 


ன ஆகும்‌. விஷயமானது 
இருக்காது. 
வேதாந்தமானது வியவஹாரத்தினில்‌ மீமாம்ஸா சாஸ்திரத்தை ஏற்கின்றது என்று 
ர சரியாகும்‌. ஆனால்‌, முழுவதுமாக அல்ல. உதாகரணத்திற்கு, மீமாம்சகர்கள்‌ 
கூறுவர்‌, நித்திய கர்மத்தை செய்வதால்‌ வடு ஆனால்‌ க னாம்‌ பிரத்தியவாயம்‌ ற்‌ 
தோஷம்‌ உண்டாகுமென்‌ று. த்‌ இது ம்பத்‌ குறித்த ல்‌ வியவாஹாத்தை 
குறித்த விஷயமே. இருந்தாலுமி வேதாந்தமானது இந்த விஷயத்தில்‌, நித்திய கர்மத்தை செயவதால 


அதனால்‌, 
கூறுவது ஒரு நிலை ல்‌ 
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பலனுண்டு, சன்யாசத்தில்‌ அதை செய்யாதிருந்தாலும்‌ தோஷமில்லை என்று (அத்யாயம்‌ 5.4 
காணவும்‌) இப்படி வேதாந்திகளின்‌ மற்றும்‌ மீமாம்சகர்களின்‌ கருத்தில்‌ வேறுபாடு உள்ளது. இதற்கு 
மேலும்‌ பல உதாரணங்கள்‌ உள்ளன. அனுபலப்தி ப்ரமாணத்தை மீமாம்ஸகர்கள்‌ ஏற்கின்றனர்‌ 
என்பதால்‌ வேதாந்திகளும்‌ ஏற்கவேண்டும்‌ என்ற அவசியமில்லை. 
கேள்வி 

1. த்ரிபுடி என்பதென்ன? 

2. பிரமாதாயா£? 

3. பிரமா என்பதென்ன? 

4. ப்ரமேயம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

5. ப்ரமாணம்‌ எத்தனை வகைப்படும்‌? 

6. ப்ரத்யக்ஷ ப்ரமாணத்தின்‌ லக்ஷனம்‌ (குறிப்பு) என்ன? 

7. அனுமான ப்ரமாணம்‌ எப்பொழுது உபயோகிக்கப்படுகின்றது? 

8. உபமான ப்ரமாணத்தில்‌ எந்தெந்த விஷயம்‌ முக்கியமானது? 

9. துர்த்தாபத்தி ப்ரமாணம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

10. ஆகமப்ரமாணத்தை ஏன்‌ ஏற்கவேண்டும்‌? 

11. வேதமானது அபெளருஷேயம்‌ என்பது எப்படி நிரூபணமாகின்றது? 


12. வேதத்தில்‌ சந்தேகம்‌ அல்லது விரோதமான வாக்கியங்கள்‌ உள்ளன என்பதை எந்தக்‌ 
காரணாத்தினால்‌ நாம்‌ அறிகின்றோம்‌, அதை எவ்வாறு நீக்குதல்‌ வேண்டும்‌? 


13. அனுபலப்தி ப்ரமாணம்‌ என்றால்‌ என்ன? 


14. ஸ்ரீ சுரேஷ்வராச்சாரியார்‌ அனுபலப்தி ப்ரமாணத்தினை ஏன்‌ ஏற்கவில்லை? 


னி 
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ஜகத்‌ ப்ரகரணம்‌ 


இந்த ப்ரகரணத்தில்‌ ஜகத்தின்‌ ஸ்வரூபமானது நிரூபிக்கப்பட்டுள்ளது. இங்கு பலவகையான 
வாதிகளின்‌ மதமானது அவர்களின்‌ தர்க்கத்தினாலேயே நிராகரிக்கபடுகின்றது. உண்மையில்‌, 
ஜகத்தின்‌ இயல்பானது ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. இந்த வேதாந்த சித்தாந்தமானது இங்கு 
நிரூபிக்கப்படுகின்றது என்பது மட்டுமல்லாது, வேதத்திற்கு விரோதமான ஆக்ஷ்பங்களைப்‌ 
போதுமான தர்க்கம்‌ கொண்டு இங்கு நிராகரிக்கப்படுகின்றது. 


இந்த விஷயத்தில்‌, பகவான்‌ பாஷ்யகாரரினால்‌ நிரூபிக்கப்பட்ட கார்ய -காரண அநந்யத்வம்‌ 
என்கிற நியாயமானது மிகவும்‌ அழகானதும்‌, பிரபலமானதும்‌ அதோடல்லாமல்‌ மிகவும்‌ தெளிவானதும்‌ 
ஆகும்‌. இந்த நியாயத்தில்‌, ஜகத்தானது காரியம்‌ என்றும்‌ ப்ரஹ்மமானது காரணம்‌ என்றும்‌ கூறப்‌ 
பட்டுள்ளது. ச்ருதியில்‌, அந்த அவ்யக்தமான (தோற்றமடையாத) ப்ரஹ்மத்தின்‌ வ்யக்தமான ரூபமே 


த விகாரத்தினால்‌ (தோற்றமாற்றத்தினால்‌) இந்த ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 


(தோற்றமுள்ள) ஜகத்‌ ஆகும்‌. எந்‌ 
வெறும்‌ 


ஐகத்தானது தோன்றியதோ அது வாசாரம்பனம்‌ மற்றும்‌ நாமதேயம்‌ - வார்த்தைகளும்‌, 
பெயர்களும்‌ மட்டுமே. இந்தவகையான விளக்கத்தினால்‌ மட்டும்‌ இதனை கேட்பவரின்‌ புத்தியில்‌ 
தெளிவு உண்‌ டாவதில்லை. ஐகத்தானது ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டதா, இல்லை வேறுபடாத்தா, 
இல்லை இரண்டுமா, என்பது போன்ற சந்தேகமானது தோன்றும்‌. ஆனால்‌, இங்கு ச்ருதியானது 
இதனைக்‌ குறித்து என்ன கூறுகின்றது என்று தீர்மானிக்க நாம்‌ நினைவில்‌ கொள்ள வேண்டிய 
விஷயம்‌, ச்ருதியின்‌ ஏதோ ஒரு பகுதியில்‌ கூறப்பட்ட விஷயத்தை மட்டும்‌ விசாரணை செய்து நாம்‌ 
தீர்மானம்‌ செய்யாமல்‌, அதை முழுவ 2 ஆராய்ந்து அதன்‌ பொருளை சம்பந்தப்படுத்தி நாம்‌ பரிந்து 
கொள்ளவேண்டும்‌. காரண ம்‌, ச்ருதியில்‌, மனிதரில்‌ உள்ளது போன்று, ப்ரமம்‌, தவறாகக்‌ கூறுதல்‌ 
அல்லது மயக்கத்தில்‌ உளறுதல்‌ முதலிய தோஷங்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ இல்லை என்று முன்னரே 
கூறப்பட்டது: இந்த விசாரம்‌ க்க முறையினை பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ தன்னுடைய காரிய-காரண 
அனன்யத்வ நியாயத்தில்‌ காண்பித்திருக்கின்றார்‌. எந்தப்‌ பொருளில்‌ ஜகத்தானது 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபடா தத, எந்தப்‌ ஆர ருளில்‌ வேறுபட்டது, எந்தப்‌ பொருளில்‌ இரண்டுமாக 
இருப்பது; முதலியவை இந்த நாயக வினால்‌ தெளிவாக்கப்படும்‌. இந்த நியாயமானது 
வேதாந்தத்தின்‌ முதுகெலு 0. போன்றதால்‌ இங்கு சந்தேகம்‌ இல்லாமலும்‌, அதிகமான முயற்சியோடும்‌, 
றக்‌ விளக்கப்‌ பட்டுள்ளது. முடிவில்‌, காரியமான ஜகத்‌ மற்றும்‌ அதனோடு முழுமைடாக 
ன காரணமான ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ சம்பந்தத்தை உண்டாக்கும்‌ மாயையைக்‌ குறித்து 
ட்டுள்ளது. ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டியும்‌, அதன்‌ லயமும்‌ நிரூபிக்கப்பட்டுள்ள து. 
அதுமட்டுமல்லாமல்‌, பாஷ்யத்தில்‌ நிரூபிக்கப்பட்ட மாயையின்‌ மூன்று ரூபம்‌, 1. ப்ரஹ்மத்தின்‌ 

ம்‌, அதாவது (ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டு) 2. அனிர்வசனீயத்வம்‌, கூறப்படமுடியாத 
உபாதித்‌ ன (ப்ர ஹ்மத்தினோடு வேறுபட்ட - வேறுபடாத தன்மை) மற்றும்‌ 3. ப்ரஹ்மஅபின்னத்வம்‌ 
சன்‌ தாடு வேறுபடாத தன்மை) ஆகியவற்றின்‌ சமன்வயமும்‌ (ஒன்றுக்கொன்று வேறுபடாதது) 
செய்யப்பட்டுள்‌ ளது: 


வேறுபட்டதா 6! 
விசாரம்‌ செய்யப்‌ 





அத்யாயம்‌ 5 
மற்ற சித்தாந்தங்கள்‌ 
சிந்தாந்தம்‌ - முடிவு 


இதற்கு முன்னர்‌ நாம்‌ எந்த விஷயத்தை அறிய வேண்டுமானாலும்‌ தேவையான ப்ரமாணத்தைக்‌ 
குறித்து சிந்தனை செய்தோம்‌. இனி, ப்ரமாணங்களின்‌ உதவியுடன்‌ இந்த கிரந்தத்தின்‌ முக்கிய 
விஷயமான ஜகத்‌, ப்ரஹ்மம்‌ மற்றும்‌ ஜீவன்‌ ஆகியவற்றின்‌ இயல்பை நிரூபிப்போம்‌. முதலில்‌ ஐகத்தின்‌ 
ஸ்வரூபத்தை விசாரம்‌ செய்வோம்‌. 


3.1. ஜகத்தை நேராக அறியமுடியாததற்குக்‌ காரணம்‌ 

இங்கு நாம்‌ ஸ்வரூபம்‌ என்று கூறுவதின்‌ பொருள்‌ - ஸ்வ-தன்னுடைய; ரூபம்‌ - இயல்பு. 
அதாவது, எதன்‌ இயல்பானது தன்னை விடுத்து இருக்க இயலாதோ அது. ஆனால்‌, நாம்‌ தெளிவாகக்‌ 
காண்பது இந்த ஜகத்தானது மாறிக்கொண்டே இருப்பது என்பதாகும்‌. அதனால்‌, நாம்‌ இந்த ஜகத்தை 
எப்படிப்பட்டதாக பிரத்தியக்ஷமாகக்‌ காண்கின்றோமோ அது அதன்‌ இயல்பான ரூபம்‌ இல்லை. 
அதுமட்டுமல்லாமல்‌, எல்லோரும்‌ அறிந்ததே: ஏதாவது ஒரு மூல தத்துவம்‌ இல்லாமல்‌ 
மாறிக்கொண்டிருக்கும்‌ ரூபமுடைய பொருள்‌ சுதந்திரமாக இருத்தல்‌ இயலாது என்றும்‌, அதாவது, 
ஏதோவொன்று தன்னுடைய (மூலமான) இயல்பான நிலையில்‌ இருப்பதோடல்லாமல்‌, இப்படி ஜகத்தாக 
பல நேரத்தில்‌ பல வகையான “ஆகாரமாகங்களில்‌”” (ரூபமாக) காட்சி தருகின்றது என்று - 
அனுமானம்‌ செய்யப்பட இயலும்‌. ஆகாரம்‌ என்றால்‌ காரியம்‌ என்று பொருள்‌. அதனால்‌ இங்கு நாம்‌ 
காண்பதெல்லாம்‌ பலவகையான “அகாரத்தின்‌ " பிரத்தியக்ஷம்‌ மட்டுமே. ஆனால்‌, இதன்‌ மூலமான 
தத்துவத்தை நாம்‌ பிரத்தியக்ஷமான ப்ரமாணத்தினால்‌ காண்பதோ, அறிவதோ இயலாது. அதனைப்‌ 
பின்‌ எவ்வாறு நாம்‌ அறிய முடியும்‌? அது மற்ற ப்ரமாணங்கள்‌ கொண்டே ஆகும்‌. 


உதாரணத்திற்கு - பனியானது நீராக மாறுகின்றது. நீரும்‌ ஆவியாக மாற்றமடைகின்றது - இது 
நாம்‌ பிரத்தியக்ஷமாக அறியும்‌ விஷயம்‌. இங்கு பனி, நீர்‌ மற்றும்‌ ஆவி என்ற “ஆகாரமாக” 
மாற்றமடையும்‌ ஏதோவொரு விஷயம்‌ இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. ஆனால்‌, அது பிரத்தியக்ஷமாக 
ஆவதில்லை அதனை அறிய நாம்‌ அறிவியலின்‌ தத்துவத்தைக்‌ கையாளவேண்டும்‌. 
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௦.2. காரணங்கள்‌ 

எந்த காரியத்திற்கும்‌ இரண்டு வகையான காரணங்கள்‌ இருக்கும்‌. ஒன்று, உபாதான காரணம்‌, 
இரண்டாவது நிமித்த காரணம்‌. எந்தவொரு விஷயமானது தன்னுடைய ரூபத்தை விடாமல்‌ 
பலவகையாகக்‌ காட்சி தருகின்றதோ அது உபாதான காரணமாகும்‌. அந்த ரூபங்களை அந்த 
காரணத்தின்‌ காரியங்கள்‌ என்று அழைக்கின்றோம்‌. அதனால்‌ உபாதான காரணமே காரியத்தின்‌ 


ஸ்வரூபம்‌ என்று ஏற்கப்படுகின்றது. 


உதாரணம்‌ 

1. பானை, செங்கல்‌ முதலிய காரியங்கள்‌. இதன்‌ உபாதான காரணமானது களிமண்ணே. 
காரியம்‌ ஒரு ரூபத்திலிருந்து வேறு ரூபத்தை அடைந்தவண்ணம்‌ உள்ளது. ஆனால்‌ களிமண்ணோ 
அதே போல இருக்கின்றது. அதனால்‌, களிமண்‌ உபாதான காரணம்‌ எனப்படுகின்றது. களிமண்ணே 
இந்த காரியங்களின்‌ ஸ்வரூபம்‌. 

2. வளையல்‌, மோதிரம்‌ முதலிய ஆபரண வகைகளின்‌ உபாதான காரணம்‌ தங்கமே அதனால்‌, 
தங்கம்‌ ஆபரணத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ஆகும்‌. 

உபாதான காரணம்‌ தன்னாலேயே காரியமாக மாற்றமடைவதில்லை. காரியரூபமாக அது 
நிலைப்படவேண்‌ டுமானால்‌, வேறொரு காரணமும்‌ அவசியமாகின்றது. அதனையே நிமித்த காரணம்‌ 


என்கின்றனர்‌. 


உதாரணம்‌ 
1 களிமண்ணானது பானை முதலிய மாற்றங்களை அடைய நிமித்த காரணமாக இருப்பது 


குயவன்‌. 
2, தங்கமானது வளையல்‌ முதலிய காரியமாக மாற்றமடைய நிமித்த காரணமாக இருப்பது 


பொற்கொல்லர்‌. 

இந்த இரண்டு காரணத்தை தவிர ஸஹகாரி காரணம்‌ என்று வேறொரு காரணத்தையும்‌ 
சாஸ்திரம்‌ கூறுகின்றது. எந்த காரணத்தின்‌ உதவியுடன்‌ நிமித்த மற்றும்‌ உபாதான காரணம்‌ 
காரியமாக நிலைபடுகின்றதோ அது ஸஹகாரி காரணம்‌ ஆகும்‌. உதாரணத்திற்கு, பானை பிடிக்க, 


சக்கரம்‌, தடி முதலியவை, நகை செய்ய குமுட்டி நெருப்பு முதலியவை ஸஹகாரி காரணமாகும்‌. 
இனி, ஜகத்தின்‌ ஸ்வரூபத்தை நாம்‌ தீர்மானிக்க அதன்‌ உபாதான காரணத்தை நிச்சயிக்க 
வேண்டும்‌. அதுபோ லேவே, நிமித்த காரணமும்‌ கண்டறியப்படவேண்டும்‌. இந்த விஷயத்தில்‌ வேதாந்த 
சித்தாந்தமானது என்ன கூறுகின்றது என்று அறிவதற்கு முன்னால்‌, அனுமானம்‌ முதலிய 
ப்ரமாணத்தினை மட்டுமே நாடும்‌ மற்ற சித்தாந்திகள்‌ இதைக்குறித்து என்ன கூறுகின்றார்கள்‌ என்று 


தாண்‌ போம்‌. 
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ல... பெளத்தர்களின்‌ வாதம்‌ 


புத்த மதத்தைக்‌ கடைப்பிடிப்பவர்களில்‌ சூன்யவாதிகள்‌ குழு ஒன்று உள்ளது. அவர்கள்‌ கூறுவது: 
ஜகத்‌ என்பதே கிடையாது. அதற்கு நிமித்த காரணமும்‌ கிடையாது. உபாதான காரணமும்‌ கிடையாது. 
அதன்‌ ஸ்வரூபமானது சூன்யமே ஆகும்‌. இது மிகவும்‌ வேறுபாடான கருத்து ஆகும்‌, இதனை இந்த 
காலத்தில்‌ ஒருவரும்‌ ஏற்பது கிடையாது. அதனால்‌, இதை இங்கு நாம்‌ விசாரணை 
செய்யப்போவதில்லை, மற்றொரு குழுவான விஜ்ஞானவாதிகள்‌ கூறுவதாவது நம்முடைய அனாதி 
காலமான ஸம்ஸ்காரத்தினால்‌ (எண்ணப்பதிவுகள்‌) இந்த ஐகத்தானது தோன்றுகின்றது. 
உண்மையில்‌ இதற்கு இருப்பு என்பது கிடையாது. 


சந்தேகம்‌: எல்லோருக்கும்‌ உலகத்தில்‌ உள்ள விஷயத்தைக்‌ குறித்து அனுபவம்‌ உண்டாகின்றது. 
அதனால்‌, நாம்‌ எவ்வாறு இந்த ஜகத்தானது இல்லை என்பதை ஏற்க இயலும்‌. 


பதில்‌: நமக்கு அனுபவம்‌ உண்டாகின்றது என்பது உண்மை. ஆனால்‌, இந்த அனுபவத்தை 
ஆதாரமாகக்‌ கொண்டு நாம்‌ இந்த ஜகத்தானது உண்மை என்று தீர்மானிக்க முடியாது. 
உதாரணத்திற்கு, நம்முடைய கனவில்‌ நமக்கு வெளி உலகத்தின்‌ அனுபவம்‌ உண்டாவதில்லை. 
ஆனால்‌, அது இருப்பதாகத்‌ தோற்றமளிக்கின்றது. அதுபோல்‌, இந்த ஜகத்தானது எப்பொழுதும்‌ 
இல்லை. அதற்கு காரணத்தைத்‌ தேட முயற்சிக்கவும்‌ அவசியமில்லை. 


மேற்கூறிய பதில்‌ சரி இல்லை. எந்த ஜகத்‌ நமக்கு அனுபவத்தில்‌ தோன்றுகின்றதோ அதை 
நிராகரிக்க இயலாது, கனவில்‌ வெளி உலகம்‌ இல்லை. ஆனால்‌, இருப்பது போன்று தோன்றுகின்றது 
என்று அவர்கள்‌ கூறும்‌ வார்த்தையே போதுமானது, இந்த உலகத்தின்‌ இருத்தலை நிரூபிக்க. 
அதுமட்டுமல்ல, அதன்‌ இருத்தலை ஏற்று எல்லோரும்‌ அவரவரின்‌ செயலையும்‌ செய்கின்றனர்‌. 
இன்னும்‌ நமது சரீரத்தில்‌ உள்ள பசி, தாகம்‌ முதலியவைகளை நீக்க வெளியில்‌ உள்ள உணவு, நீர்‌ 
வகைகளை நாடுவது என்பது சிறிய பூச்சியிலிருந்து பெரிய வித்வான்‌௧ள்‌ வரையில்‌ காணப்படும்‌ 
விஷயமாகும்‌ உணவு இல்லாத இடத்தில்‌ ஒருவரின்‌ ப்ரவ்ருத்தியும்‌ இருப்பதில்லை. வெளி உலகம்‌, 
கனவு உலகம்‌ இவற்றை ஒப்பிட்டுப்பார்த்து வெளி உலகத்தை நிராகரிப்பது தர்காபாஸம்‌ (போலி 
தர்க்கம்‌) ஆகும்‌. காரணம்‌, விழிப்பு நிலையிலும்‌ கனவு நிலையிலும்‌ மிகுந்த வேறுபாடு இருப்பதால்‌ 
விழிப்பு நிலையில்‌ ஏற்படும்‌ அனுபவத்தின்‌ நினைவே கனவு உலகமாகும்‌. காரணம்‌, நாம்‌ சில 
வேளைகளில்‌ இப்படிப்பட்ட வார்த்தையை கேட்பது உண்டு: கனவில்‌ நண்பனைப்‌ பார்த்தார்‌, 
இப்பொழுது அவரை நேரடியாகக்‌ காணவிரும்புகிறார்‌ என்று. இதன்‌ பொருள்‌, வெளி உலக 
விஷயமும்‌, கனவில்‌ காணப்படும்‌ விஷயமும்‌ மிகவும்‌ வேறுபட்டது என்று அறிவதாலேயே இவ்வாறு 
கூறுகின்றார்‌. அதனால்‌, நிரூபணமாகின்றது என்னவென்றால்‌ வெளி உலகம்‌ இருக்கினறது, அதன்‌ 
காரணத்தையும்‌ நிச்சயம்‌ அறியவேண்டும்‌ என்று (ஸூ.பா.2.2.26-29) 
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௮.4, மீமாம்சகர்களின்‌ வாதம்‌ 


மேலே கூறப்பட்டது, இந்த உலகத்தைக்‌ குறித்து நாஸ்திகர்கள்‌ ஏற்கும்‌ வாதமாகும்‌. இனி, 
வேதத்தை ஏற்கும்‌, மீமாம்சகர்கள்‌ இதைக்‌ குறித்து என்ன கூறுகிறார்கள்‌ என்றால்‌, இந்த ஜகத்தின்‌ 
தோற்றம்‌ உண்டாகவில்லை, அனாதிகாலமாக இது இவ்வாறு இருக்கின்றது. இவ்வாறு 
கூறப்பட்டதால்‌, இந்த ஜகத்திற்கான ஏதோ பிரத்தியக்ஷமாகாத காரணத்தை நாம்‌ தேட 
வேண்டியதில்லை. ஆனால்‌, இது தவறு, காரணம்‌ இவர்கள்‌ வேதத்தை ப்ரமாணமாக ஏற்பவர்கள்‌ 
என்பதால்‌, இதனைக்‌ குறித்து வேதமானது என்ன கூறுகின்றது என்று அறியவேண்டும்‌. இதை 
குறித்து ச்ருதியானது தெளிவாகக்‌ கூறுகின்றது, ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டி உண்டாயிற்று, இந்த 
சிருஷ்டியான ஐகத்திற்கு ஒரு அபிரத்தியக்ஷமான காரணமும்‌ உண்டு என்று. ௭௦௭ எண 
ரிக “தேவ ஸோம்யேதமக்ர ஆஸீதேகமேவாத்விதீயம்‌ ' ன்‌ 
மென்மையானவனே, முன்னர்‌ சத்‌ மட்டுமே இருந்தது , இரண்டற்றதாக (சாந்தோகியம்‌ 6.2.1). ன 
எ 30 எ அனி “அத்மா வா இதமேக ஏவாக்ர ஆஸி த்‌“- முன்னர்‌, ஆத்மா ஒன்று மட்டுமே 
இருந்தது (ஐத்ரேயம்‌ 1.11) இதனால்‌, நமக்கு ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டி உண்டானது என்று அறியமுடிகின்றது. 


இதுமட்டுமல்ல. இந்த ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டி, ஸ்திதி, தோற்றம்‌, இருத்தல்‌, மறைவு என்ற 
சக்கிரமானது சூழன்றுகொண்டே இருக்கின்றது. இந்த சிருஷ்டி முறையினைக்‌ குறித்து ச்ருதியானது 
கூறுவது என்னவென்றால்‌, ஏஎ எனன ற வாகா “அனேன 
ஜீவேனாத்மனானுப்ரவிச்‌'ய நாமரூபே வ்யாகரவாணி””- இந்த ஜீவாத்மாவாக நான்‌ பிரவேசித்து, 
பெயர்‌ மற்றும்‌ உருவம்‌ என்ற பிரிவுகளை உண்டாக்குவேன்‌ (சாந்தோகியம்‌ 6.3.2) இவ்வாறு 
கூறப்பட்டபோது ஒரு விஷயம்‌ நமக்கு அறியமுடிகின்றது, ஜீவன்‌ என்ற ஒன்று, பெயர்‌ மற்றும்‌ 
உருவத்தினை சிருஷ்டிக்கும்‌ முன்னரே இருத்தல்‌ அவசியம்‌ ஆகும்‌. இல்லையென்றால்‌, பின்னால்‌ 
உண்டாகப்போகும்‌ ஜீவனை மனதில்‌ வைத்து 3௭ 4 அனேன ஜீவேன (இந்த ஜீவனாக) என்று 
கூறுவது சரியானது ஆகாது. இதனை இவ்வாறு ஏற்கும்பொழுது, நாம்‌ இன்னொரு விஷயத்தை 
இதனோடு ஏற்கவேண்டும்‌, அதாவது, இந்த ஜீவனுக்கு ஆதாரமான இந்த ஜகத்தும்‌ (ஜகத்தின்‌ 
இருத்தல்‌) ஏற்கப்படவேண்டும்‌. இவ்வாறு, தைத்திரீய ச்ருதியும்‌ ப்ரஹ்மத்தினை கத்தின்‌ தோற்றம்‌ 
முதலிய காரணமாகக்‌ கூறுவதாக, a a za எள | Na wT shat எண்ன னா? 
“யூதோ வா இமானி பூதானி ஜாயந்தே | யேன ஜாதானி ஜீவந்தி யத்ப்ரயந்த்யபிஸம்விச'ந்தி ்‌ 
இந்த ஜகத்‌ (சிருஷ்டியானது) ௭ திலிருந்து தோன்றியதோ, எதில்‌ நிலைபெறுகின்றனவோ எதில்‌ 
பைமடைகின்றனவோ (தைத்திரீயம்‌ 3.1.3) என்று ப்ரஹ்மத்தை குறித்த அறிவினை நமஃஞ்த 
தருகின்றது. மற்றொரு இடத்திலோ, இந்த ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டியை வர்ணிக்க ஒரு உதாரணத்தைப்‌ 
கூறுகின்றது: அளி: எனக Tl “பதோர்ணனாபி: ஸ்ருஜதே க்ருற்ணதே ச - எவவாறு 
எட்டுகால்‌ பூச்சியானது வலையை பின்னுகின்றதோ அதைத்‌ தானே மீண்டும்‌ தின்‌ றுவிடுகின்றதோ 
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(முண்டகம்‌ 1.1.7). இதைக்குறித்து ரிக்வேத சம்ஹிதையானது தெளிவாக கூறுகின்றது: ஏளன 
வ ஏக உள | faa எ ஏரி எண்‌ எ: “ஸூர்யாசந்த்ரமஸெள தாதா 
யதாபூர்வமகல்பயத்‌, திவம்‌ ச ப்ருதிவீம்‌ சாந்தரிக்ஷமதோ ஸ்வ: ஈச்வரனானவர்‌ சூரியன்‌, 
சந்திரன்‌, தேவலோகம்‌, நிலம்‌, ஆகாயம்‌ முதலியவைகளை முன்பு உண்டாயிருந்தது போலப்‌ 
படைத்தார்‌ (10.190.3) அதனால்‌, இங்கு ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டி, ஸ்திதி மற்றும்‌ லயமானது உண்டாகின்றது 
என்பது தெளிவாகின்றது. 


விஞ்ஞானிகளும்‌ கூட மீமாம்சகர்களின்‌ சித்தாந்தத்தைப்‌ போன்ற ஒரு நிலைப்பாட்டினைக்‌ 
குறித்து விசாரணையை மேற்கொண்டனர்‌, ஆனால்‌, நன்றாக விசாரணை செய்து அதை நிராகரித்து 
விட்டனர்‌. அதாவது, இந்த உலகமானது எப்பொழுதுமே இப்படிப்பட்டதாகவே இருந்து வந்துள்ளது. 
இதுவும்‌ காணப்படுகின்றது, பலவகையான நக்ஷத்திர கூட்டங்கள்‌ தோன்றுகின்றன, அது சில 
காலத்தில்‌ அழிவையும்‌ அடைகிறது. ஆனால்‌, இதைக்‌ குறித்து ஸ்ரீ சங்கராச்சாரியார்‌ தன்னுடைய 
பகவத்கீதை பாஷ்யத்தில்‌ குறிப்பதாவது: ஈனா விர லோகத்ரயம்‌ ப்ரவ்யதிதம்‌ 
பீதம்‌ ப்ரசலிதம்‌ - மூன்றுலகமும்‌ நடுங்குவதாக காணப்படுகின்றது. (11.20) புராணத்திலும்‌ இது 
போன்ற பல வர்ணனைகள்‌ காணப்படுகின்றன. ஆனால்‌, விஞ்ஞானிகள்‌ இதைக்‌ குறித்து ஒன்றும்‌ 
அறிந்தவரில்லை. அதாவது, இந்த உலகமானது ஒரு நேரத்தில்‌ முழுவதுமாக லயமடைகின்றது 
என்பது. இப்படி இருந்தபோதிலும்‌, இன்றுள்ள விஞ்ஞானிகள்‌ இந்த விஷயத்தைக்‌ குறித்து 
விசாரணை துவங்கிவிட்டனர்‌, அவர்களின்‌ விசாரணையின்‌ முடிவு, இந்த ஜகத்‌ காரணத்தை 
குறித்துள்ள து, வேதாந்த சித்தாந்த்தத்தை நிலைப்படுத்துவதாகவே உள்ளது. 


5.5. வைசேஷிகர்களின்‌ வாதம்‌ 


ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டி, ஸ்திதி மற்றும்‌ லயத்தினை நையாயிகர்கள்‌, வைசேவிகர்கள்‌, ஸாங்கியர்கள்‌ 
மற்றும்‌ யோகிகள்‌ ஏற்கின்றனர்‌. இதில்‌ வைசேஷிகர்கள்‌ நம்முடைய பெளதிக சாஸ்த்ரத்தைக்‌ குறித்து 
முதன்முதல்‌ ஆராயச்சி செய்தவர்கள்‌. அவர்களின்‌ சித்தாந்தம்‌ இன்றுள்ள விஞ்ஞானிகளின்‌ 
சித்தாந்தத்திற்கு நெருங்கியதாக உள்ளது. அவர்களின்‌ சித்தாந்தமானது, நாம்‌ எந்த ஜகத்தைப்‌ 
பார்க்கின்றோமோ அது நிலம்‌, நீர்‌, நெருப்பு மற்றும்‌ காற்று ஆகிய நான்கு பூதங்களின்‌ 
பரமாணுக்களின்‌ சேர்க்கையினால்‌ உண்டானது என்பது. ஸ்தூலமான நிலமானது - வாசனை, சுவை, 
ரூபம்‌ மற்றும்‌ ஸ்பர்சம்‌ ஆகியவையுடையது. அதினும்‌ சூக்ஷ்மமான நீரானது - சுவை, ரூபம்‌ மற்றும்‌ 
ஸ்பர்சம்‌ ஆகியவையுடையது. அதனினிம்‌ சூக்ஷமமான நெருப்பானது - ரூபம்‌ மற்றும்‌ ஸ்பர்சம்‌ ஆகிய 
இரண்டு குணமுடையது. எல்லாவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ சூக்ஷ்மமான காற்றானது - ஸ்பர்சம்‌ என்ற ஒரு 
குணம்‌ மட்டும்‌ உடையது. இந்த நான்கு பூதங்களின்‌ பிரிவடையாத கடைசி நிலையை அதன்‌ பரமாணு 
என்பர்‌. இந்த நிலை சிருஷ்டியின்‌ துவக்கத்தில்‌ மட்டுமல்லாது, லயமடையும்‌ போதும்‌ எல்லா 
அவயவங்களும்‌ பிரிந்து பிரிவு அடையமுடியாத கடைநிலையான பரமாணு நிலையை மீண்டும்‌ 
அடைகின்றது. பிரளயத்தில்‌ இந்த பரமாணுக்கள்‌ மட்டுமே இருக்கின்றன. இந்த பரமாணுக்களே 
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ஜகத்தின்‌ மூலமான காரணம்‌, நிலம்‌ முதலிய பூதங்களில்‌ உள்ளது போல இந்த பரமாணுக்களும்‌ 
முறையே அந்தந்த குணங்கள்‌ உள்ளதாக இருக்கின்றன. சிருஷ்டி சமயத்தில்‌ இவற்றின்‌ 
சேர்க்கையினால்‌ நிலம்‌ முதலிய ஸ்தூலமான பூதங்கள்‌ உண்டாகின்றன. எப்படி, மணல்‌, சிமெண்ட்‌, 
செங்கல்‌, முதலியவையினால்‌ சுவரானது உண்டாகின்றதோ, அதுபோல, வாசனை முதலியவை 
உடைய அவயவமற்றதான பரமாணுக்களின்‌ சேர்க்கையினால்‌ ஸ்தூலமான ஜகத்‌ உண்டாகின்றது, 
இந்த பரமாணுக்களுக்கு அழிவு இல்லை, இவை நித்தியமானவை. 


ஆனால்‌, இந்த சித்தாந்தமானது பல காரணங்களால்‌ சரியல்ல, ஏனென்றால்‌, அவர்கள்‌ கூறும்‌ 


விஷயமான (1) சிருஷ்டி (2) பிரளயம்‌ (3) பரமாணுவின்‌ சேர்க்கை மற்றும்‌ (4) பரமாணுவின்‌ 
லக்ஷணமானது சரியாக அமையவில்லை. இது எவ்வாறு என்று காண இதனைக்‌ குறித்து விசாரம்‌ 


செய்யலாம்‌. 


1. பரமாணுவானது ஜடமானதால்‌ அது சைதன்யத்தின்‌ உதவியில்லாமல்‌ தன்னாலேயே 
ஒன்றுசேர்ந்து இந்த ஜகத்தினை சிருஷ்டிப்பது என்பது இயலாது. இந்த தோஷத்தை நீக்க அவர்கள்‌ 
தர்க்கத்தை உபயோகித்து, சிருஷ்டிக்கு முன்‌ கர்த்தா மற்றும்‌ போக்தா (செய்பவர்‌ மற்றும்‌ 
அனுபவிப்பவர்‌) ஆன ஆத்மாவானது இருந்தது என்றும்‌. அந்த பரமாணுவானது ஆத்மாவின்‌ 
(ஜீவனின்‌) நிமித்தத்தால்‌ சேர்கின்றது என்றும்‌ கூறுவர்‌, ஆனால்‌, இந்த கூற்று சரியானதல்ல, 
காரணம்‌, இந்தப்‌ பரமாணுவை இவ்வாறாகச்‌ சேர்க்க ஆத்மாவுக்கு உடல்‌ முதலிய உறுப்புகள்‌ 
உடையதாக இருத்தல்‌ அவசியமாகின்றது. இதனை ஏற்க இயலாது, காரணம்‌ சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ 
உடல்‌ முதலிய சாதனம்‌ இருக்க முடியாது. அதனால்‌, இந்த பரமாணு சேர்க்கைக்கு அவசியமான 
முயற்சி இந்த ஆத்மா செய்ய இயலாது. 

2, பிரளயத்தைக்‌ குறித்து அவர்கள்‌ கூறுவதும்‌ முறையானதல்ல (சரியல்ல). பிரளயத்திற்கு 
முன்னர்‌ ஆத்மாவின்‌ உடல்‌ சிருஷடிக்கப்பட்டது என்றால்‌, அது பிரளயம்‌ உண்டாக அவசியமான 
முயற்சியைச்‌ செய்ய இயலும்‌. ஆனால்‌, இந்த நிலையிலும்‌ ஒரு பிரச்னை உள்ளது. அதாவது இந்த 
சிருஷ்டியானது ஆத்மாவின்‌ அனுபவத்திற்காக உண்டாக்கப்பட்டது. எந்த ஜகத்தும்‌ உடலும்‌ 
ஆத்மாவின்‌ அனுபவத்திற்காக உண்டாக்கப்பட்டதோ அதைத்‌ தானே அழிக்க அதனால்‌ 
(ஆத்மாவால்‌) முயற்சி செய்ய இயலாது. 


3. இனி பரமாணுவின்‌ சம்யோகம்‌ (சேர்க்கை) குறித்து விசாரம்‌ செய்வோம்‌, இதுவும்‌ இயலாது. 
அதாவது, ஒரு பரமாணுவானது மற்றொ ன்றினோடு (அ) முழுவதுமாக சேருமா அல்லது (ஆ) ஒரு 
பாகத்தில்‌ சேருமா. இரண்‌ டு அவயவமற்ற (பாகமற்ற) பரமாணுவானது முழுவதாக சேர்வதனால்‌ 
அதனால்‌ உண்டாவது அவயவமற்றதாகவே இருக்கும்‌. இதனால்‌, ஒன்றல்ல பல பரமாணுக்கள்‌ 


தனால்‌ உண்டாகும்‌ காரியமானது ஒன்று போலவே இருக்கும்‌, இவ்வாறானால்‌, 


சேர்ந்தாலும்‌ அ 
தில்‌ மாத்திரம்‌ 


ஸ்தூலமான இந்த ஜகத்‌ எவ்வாறு உண்டாகும்‌. இதனால்‌ ஒரு பாகத்‌ 
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சோக்கையுண்டாகும்‌ என்று ஒப்புக்கொண்டால்‌, பரமாணு பல அவயவங்கள்‌ (பாகங்கள்‌) உடையது 


என்று ஏற்க வேண்டிவரும்‌. அப்படி ஏற்றால்‌, பரமாணு அவயவமற்றது என்று கூறுவது தவறாகும்‌. 


4. பரமாணுவானது ஸ்பரிசம்‌ (தொடு உணர்ச்சி) முதலியவை கூடியது, நித்தியமானது என்று 
கூறுவது ஒன்றுக்கொன்று விரோதமானதாகும்‌. காரணம்‌, நமக்கு அனுபவமான ஸ்பர்சம்‌ முதலியவை 
உள்ள எல்லா விஷயங்களும்‌ நித்தியமானதல்ல. உதாரணத்திற்கு, ஸ்பர்சம்‌ முதலிய குணமுடைய 
துணியானது நூலின்‌ காரியமாகும்‌. ஸ்பர்சம்‌ முதலியவை கூடிய நூலோ பஞ்சின்‌ காரியமாகும்‌. 
இப்படியாக, பஞ்சானது பரமாணுவின்‌ காரியம்‌ என்றால்‌, அதுவும்கூட ஸ்பர்சம்‌ முதலிய குணம்‌ 
கூடியதாவதால்‌, காரியமே ஆகும்‌. மூலமான காரணம்‌ அல்ல. இவ்வாறு, பரமாணுவானது காரியமே 
என்பது நிரூபணமாகின்றது. அதனால்‌, அது அநித்தியமே ஆகும்‌. (சூ. பா.2.2.11-17) 


இந்த விளக்கம்‌ சங்கர பாஷ்யத்தின்‌ சாரமாகும்‌. பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ மிகவும்‌ விளக்கமாக 
வைசேவிக மதத்தின்‌ கோட்பாடினை நிராகரித்துள்ளார்‌. முடிவில்‌ அவர்‌ கூறுவது: “இந்த பரமாணு 
காரணவாதமானது (ஜகத்‌ காரணம்‌ பரமாணு) எந்தவொரு அடிப்படையுமில்லாத தர்க்கத்தில்‌ 
நிலைபட்டது. ச்ருதி சம்மதமான து அல்ல. மனு முதலிய சிரேஷ்டர்களும்‌ இதனை ஏற்கவில்லை. இங்கு 
கூறப்பட்ட காரணத்தால்‌ நன்மை விரும்புகின்றவர்கள்‌ இதனை முழுவதுமாக கைவிடவேண்டும்‌ 
(சட்டை செய்யாமலிருக்கவேண்டும்‌). சிலர்‌ இதனை தவறாக புரிந்துகொண்டு, இதற்கு ஒரு பொருள்‌ 
கூறுகின்றனர்‌: வைசேஷிகாளின்‌ மேல்‌ ஆசாரியர்‌ பகவத்பாதாளின்‌ இப்படிப்பட்ட தாக்குதல்‌ 
நம்முடைய தேசத்தின்‌ விஜ்ஞான வளர்ச்சியியை தடைசெய்துவிட்டதென்று. உண்மையில்‌, 
வைசேஷிகர்களால்‌ கூறப்பட்ட பரமாணுவினை பகவத்பாதாள்‌ நிராகரிக்கவில்லை. ஐ ள 3௭ 
ணகி எள UTA ஏரார்‌ ரள Treg: ஈபணினாள்‌ TET Ua எ என 
[ணு எ ணர்‌ கணா தர்மபேதா நைவ ஸந்த்யாகாசே' ததா பரமாண்வாதாவபி 
பரமாணுர்நாம ப்ருதீவ்யா கந்தகனாயா: பரமஸக்ஷ்மோ$வயவோ கந்தாத்மக ஏவந தஸ்ய 
புனர்கந்தவத்வம்‌ நாம ச'க்யதே கல்பயிதும்‌ - ஆகாயத்தில்‌ பலவகையான தர்மங்கள்‌ 
இருபதில்லை, அதுபோலவே பரமாணுவிலும்‌. பிருத்வீ பரமாணு என்றால்‌, வாசனை என்ற குணமுடைய 
பிருதிவியின்‌ மிகவும்‌ சூக்ஷமமான அவயவமாகும்‌. இந்த பரமாணுவில்‌ வாசனைத்தன்மையுடையது 
என்ற தர்மமானது கற்பனை செய்வதியலாது. (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 4.3.30). பரமாணுவானது ஐகத்தின்‌ 
மூல காரணம்‌ என்கின்ற கோட்பாட்டையே அவர்‌ நிராகரித்தார்‌. அதுபோலவே, அவர்களால்‌ 


கூறப்படும்‌ அணுவின்‌ லக்ஷணங்களையும்‌ நிராகரித்தார்‌. 


2.6. தார்க்கிகர்களின்‌ வாதம்‌ 


இவர்களான, யோகிகள்‌, பாசுபதர்கள்‌, மற்றவர்களும்‌ ஒரு ஈச்வரன்‌ உள்ளான்‌ என்று 
ஒப்புக்கொள்கின்றனர்‌. ஆனால்‌, அந்த ஈச்வரன்‌ தர்க்கத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ செய்யபட்ட கற்பனையே. 
அது வேதத்திற்கு அனுசரணையாக இல்லாதது, ஒரு பகுதியில்‌ சாங்கிய மதத்தினை சார்ந்த 


62 வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ | ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 


சித்தாந்தமாகிறது. ஐகத்தில்‌ புருஷன்‌, ஈச்வரன்‌ மற்றும்‌ ப்ரக்ருதி என மூன்று பிரிவுகள்‌ உள்ளன. 
இவை ஒவ்வொன்றும்‌ சுதந்திரமானதும்‌ அநந்தமானதும்‌ ஆகும்‌. சுதந்திரமாக இருப்பதும்‌ அநந்தமாக 
இருப்பதும்‌ இவற்றின்‌ சாமான்யமான லக்ஷணம்‌. ஆனால்‌ ப்ரக்ருதி ஜடமாகும்‌. ஈச்வரனோ 


ஸாவஞராவார்‌. கீழே தந்துள்ள அட்டவணையையும்‌ காணவும்‌. 


ண்‌ ஈச்வரன்‌ 
சுதந்திரம்‌, அனந்தம்‌ சுதந்திரம்‌, அனந்தம்‌, ஜடம்‌ | ஸர்வஜ்ஞர்‌, சுதந்திரம்‌, அனந்தம்‌ 
இவர்கள்‌ எந்த ப்ரக்ருதியை குறிப்பிடுகின்றனரோ அது ஜகத்தின்‌ உபாதானமும்‌ ஈச்வரன்‌ 
நிமித்த காரணமுமாகும்‌. புருஷன்‌ (போக்தா) அனுபவிப்பவர்‌ தங்கள்‌ தாக்கம்‌ மூலம்‌ இந்த 
தீர்மானதத்திற்கு வருகின்றனர்‌. அப்படி இருந்தும்‌ வைதீகர்களுடன்‌ வாதம்‌-விவாதம்‌ செய்ய 
வேதத்தினையும்‌ ஒப்புகொள்கின்றனர்‌. ஆனால்‌, வேத்ததை சுதந்திர ப்ரமாணமாக அவர்கள்‌ 
ஒப்புகொள்வதில்லை. இனி அவர்களுடைய சித்தாந்தத்தை உஷ்ட்ர லகுட நியாயம்‌ 


மூலம்‌ நிராகரிப்போம்‌. கம்பை (தடி) சுமந்து செல்லும்‌ ஒட்டகமானது கீழே அமர்நதுவிட்டால்‌ அது 
சுமக்கும்‌ தடிகொண்டே அதை அதின்‌ எஜமானன்‌ தண்டிக்கின்றான்‌. அதுபோலவே, அவர்களின்‌ 


தர்க்கம்‌ கொண்டே அவர்களுடைய வாதம்‌ நிராகரிக்கப்படுகின்றது. 


ஜடமானதால்‌ ப்ரக்ருதி தன்னைத்தானே ஐகத்ருபமாக ஆக்கிகொள்ள முடியாது. ஆனால்‌ இந்த 
செயலை ஈச்வரன்‌ செய்வதிலும்‌ அவ்வாதத்தினால்‌ ப்ரக்ருதி சுதந்திரமானது என்ற நிலைக்கு 
விரோதம்‌ நேரிடும்‌. 

புருஷன்‌, ப்ரக்ருதி, ஈச்வரன்‌ இவை மூன்றும்‌ தனித்தனியானவை. ஆனால்‌ ஈச்வரனிடம்‌ 
சர்வஞத்தன்மை உள்ளது என்பதும்‌ தவறானதே. ஏனென்றால்‌ சர்வஞரான ஈச்வரனின்‌ ப்ரக்ருதி, 


புருஷனை குறித்து தீர்மானம்‌ அடைவதியலாது என்றால்‌, வேறு தோஷங்கள்‌ உண்டாகின்றன. 


1. இவ்வளவுதான்‌ என்று எல்லைக்குட்பட்ட காரணத்தால்‌, அவற்றில்‌ அனந்தத்தன்மை 


பொய்யாகும்‌. 

2. இத்தனை பேர்தான்‌ என்று புருஷனைக்‌ குறித்துத்‌ தீர்மானம்‌ உண்டானால்‌, அது அன ந்தமாக 
இருத்தல்‌ இயலாது. அது மட்டுமல்லாமல்‌, அனைவரும்‌ முக்தி அடைந்துவிட்டால்‌ ஜகத்தின்‌ தத்த 
இல்லாமல்‌ போகும்‌. அதனால்‌ ஈச்வரன்‌ அவசியமில்லாமல்‌ ஆகின்றான்‌. அவனுக்கு ப்பட கன்னை 
நியமனம்‌ செய்வதே தொழில்‌ என்பதால்‌ அது போகும்பொழுது, அவனுடைய சர்வஞ்ஞத்‌ 
தன்மையும்‌ அழிகின்றது. அதனால்‌ அவர்கள்‌ சித்தாந்தத்தில்‌ எந்த அம்சமும்‌ ஏற்புடையது அல்ல 


(ஸூ.பா.2.2.39-41). 
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௦.2 சாங்கிய வாதம்‌ 

பகவத்கீதையில்‌ ஒரு வகையான சாங்கிய வாதம்‌ வருணிக்கப்பட்டுள்ளது. அது வேதாந்தமே. 
இனி, நாம்‌ வேறோரு சாங்கிய வாதத்தை குறித்து விசாரணை சேய்வோம்‌. வாத-விவாதத்தில்‌ 
இவர்களுக்கு சமமான வேரோருவரும்‌ இல்லை. மேல்போக்காக பார்த்தால்‌ அவர்கள்‌ கூறுவதும்‌ 
வேதாந்தம்‌ போலவே தெரியும்‌ என்பதால்‌, சாமானியருக்கு இதன்‌ வேறுபாடு புரியாது. ஆதனால்‌ 
சங்கர பகவத்பாதாள்‌ மிகவும்‌ அக்கரையோடு பிரதான மல்ல நிபர்ஹண நியாயம்‌ கொண்டு 
இவர்களை எதிர்க்கின்றார்‌. பிரதான மல்லன்‌ மற்றவர்களை வெற்றி அடைந்தவனான அவனை 
வேறுயார்‌ தோற்கடிக்கின்றாரோ அவர்‌ மற்ற எல்லோரையும்‌ வென்றதாக ஆகும்‌. வாதிகளில்‌ பிரதான 
மல்லர்‌ சாங்கியரே சாங்கர பாஷ்யத்தில்‌ பல இடங்களில்‌ நிராகரித்துள்ளார்‌. இங்கு தோராயமான 
அளவு காண்போம்‌. சாங்கியர்களுக்கும்‌ தர்க்கமே அதாவது அநுமானமே ப்ரமாணம்‌, வேதமல்ல. 
வேதாந்திகளுடன்‌ வாக்குவாதம்‌ செய்யும்‌ பொழுது தங்களை காத்துக்கொள்ள வேத வாக்கியத்தை 
உபயோகிப்பர்‌. அவர்களுடைய வாதமானது ஐகத்தில்‌ ஜடம்‌-சேதனம்‌, இதனை விடுத்து வேறேதுவும்‌ 
இல்லை. இங்கு ஜடத்திலிருந்து சேதனமா? அல்லது சேதனத்திலிருந்து ஜடமா? என்று 
கூறுவதியலாது. அதனால்‌ ஜட ஐகத்தானது சத்துவம்‌, ரஜஸ்‌ மற்றும்‌ தமஸ்‌ கூடியது. காரிய-காரண 
தனித்தன்மை என்கிற காரணத்தால்‌ ஜகத்தின்‌ உபாதானமும்‌ முக்குணம்‌ கூடியதும்‌ என்றாகிறது. 
இதுவே ப்ரதானம்‌ (ப்ரக்ருதி) ஆகின்றது. மற்றது புருஷன்‌ - அது சைதன்யமானது (ஜீவன்‌) ஒவ்வொரு 
உடலிலும்‌ ஒவ்வொரு ஜீவன்‌ உள்ளது. அது போக்தாவாக மட்டும்‌ இருந்து கொண்டு நிஷ்கிரியம்‌ 
(செயலற்று) நிர்குணம்‌ (குணமற்று) ப்ரவ்ருத்தியற்ற அஸங்கமாக (பற்றில்லாமல்‌) இருக்கிறது.இவ்வாறு 
புருஷனுக்கு போகத்தைத்‌ தரவே ப்ரக்ருதி தன்னுடைய இயல்பினால்‌ ஐகத்தாக மாற்றம்‌ அடைகிறது. 
முக்குணத்திலும்‌ வேறுபாடு உண்டாகும்போது சிருஷ்டியும்‌, சமமான நிலை உண்டாகும்‌ போது 
பிரளயமும்‌ ஆகிறது. இவ்வாறு இவர்கள்‌ மதத்தில்‌ ஈச்வரனே இல்லாமல்‌ போகிறது. கீழ்கண்ட 
காரணங்களால்‌ இவர்கள்‌ மதமானது ஏற்க இயலாதது: 

1. பிரதானமானது ஜடமானதால்‌ தன்னாலேயே ஜகத்தை சிருஷ்டிப்பது இயலாது. நீரானது 
இயல்பாக ஒழுகி ஒடுவது போல்‌, பிரதானமும்‌ ஐகத்தினைத்‌ தானே உண்டாக்குகிறது 
என்பதே அவர்கள்‌ வாதம்‌. ஆனால்‌ நீரானது இயல்பாக ஒழுகி ஒடுவதில்லை, அதற்கு 
சரிவானது அவசியமாகிறது. மனிதன்‌ இவ்வாறு சரிவை உண்டு பண்ணி மேலிருந்து 
கீழும்‌, இயந்திரத்தின்‌ உதவியால்‌ கீழுருந்து மேலேயும்‌ கொண்டு செல்கிறான்‌ அதனால்‌ 
நீர்‌ ஒடுவதற்குக்‌ காரணம்‌ சேதனத்தின்‌ சக்தியாலேயே என்று கூறுதல்‌ இயலும்‌. எங்கு 
ஜடத்தன்மையோ அங்கு ப்ரவ்ருத்தி இருப்பதில்லை. எங்கு ப்ரவ்ருத்தியோ அங்கு 
ஜடத்தன்மை இருத்தல்‌ இயலாது. எவ்வாறு களிமண்‌ பானையாக குயவனின்‌ அவசியம்‌ 
உள்ளதோ அதுபோல புருஷனின்‌ சேதனத்தன்மையால்‌ பிரதானம்‌ மாற்றமடைகிறது. 


இவ்வாறு கூறுவது இயலாது. ஏனென்றால்‌ அவர்களால்‌ ஏற்கப்பட்ட மதத்தில்‌ புருஷன்‌ என்பவன்‌ 
ப்ரவ்ருத்தியற்றவன்‌, அதனால்‌ இந்த தர்க்கமும்‌ எடுபடாது. 
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2. அதுமட்டுமல்ல-பிரதானம்‌, ஜடமானதால்‌ அது எந்த பிரயோஜனத்திற்காக ஜகத்ரூபமாக 
மாறுகிறது என்ற கேள்வி எழும்‌. தனக்கென்று எந்த பிரயோஜனமும்‌ இல்லாமல்‌ 
இருந்தாலும்‌ புருஷனின்‌ போகத்திற்காக அது மாறுகின்றதென்று கூறுதல்‌ இயலாது, 
ஏனென்றால்‌, புருஷன்‌ அஸங்கனானதால்‌ (பற்றற்றவன்‌). அவன்‌ போகம்‌ அடைதல்‌ 
இயலாது. 

புருஷனுக்கு காலாகாலத்தில்‌ மோக்ஷம்‌ அடைவிக்கவே ஜகத்‌ உள்ளதென்றால்‌, அதுவும்‌ 
சரியில்லை, ஏனென்றால்‌, புருஷன்‌ அஸங்கனானதால்‌, மோக்ஷத்தை அடையும்‌ நிலையே தோன்ற 


இயலாது இப்படி பல காரணங்களால்‌ சாங்கிய மதம்‌ ஏற்புடையதல்ல. 


5.8. தற்கால வாதம்‌ 
இந்த காலத்தில்‌ விஜ்ஞானத்தினால்‌ சூழப்பட்ட புத்தி உடையவர்களும்‌, நம்புகின்றனர்‌. 
ஐகத்திற்கு காரணம்‌ ஜடம்‌ என்று. இந்த வகையில்‌ அவர்கள்‌ சாங்கிய வாதத்தை 
மறுமொழிகின்றனர்‌. ஆனால்‌ ஒரு வேறுபாடு இருகிறது. சாங்கியரகள்‌ சாதாரணமான மக்களுக்கும்‌ 
புரியும்படியாக நீர்‌ முதலிய உதாரணம்‌ தருவார்கள்‌. இவர்களோ சாதாரணமானவர்களுக்குப்‌ புரிய 
முடியாத உதாரணத்தைக்‌ கூறுவர்‌: வாயுவின்‌ ஜட பரமாணுவானது இடைவிடாமல்‌ சென்று கொண்டு 
புருஷனின்‌ போகத்திற்குக்‌ காரணமாகின்றது. என்றும்‌ இல்லையேல்‌ அணுவானது தானே வெடிக்கும்‌ 
இயல்பானதால்‌ புருஷனுக்கு போககாரணமாகின்றது என்றும்‌ கூறுவர்‌. இந்நிலையில்‌ ஜடமான 
பிரதானமும்‌, தன்னுடைய இயல்பினால்‌ தன்‌ காரியத்தைச்‌ செய்வதில்‌ என்ன தடை உள்ளது என்பர்‌. 
இது உண்மையானால்‌. வாயுவானது தன்னுடைய இயல்பான ஒரே வேகத்தில்‌ செல்ல 
வேண்டியதாக இருக்கும்‌. ஆனால்‌ அவ்வாறு இருப்பதில்லை. வாயுவின்‌ சூட்டினை மாற்றுவதால்‌ 
அதன்‌ வேகத்தை விஞ்ஞானிகள்‌ கட்டுப்படுத்துகின்றனர்‌. இவ்வாறு வேகம்‌, தட்பத்தின்‌ 
கட்டுப்பாட்டிலும்‌ தட்பம்‌ (வெப்பம்‌) சேதனத்தின்‌ கட்டுப்பாட்டிலும்‌ இருக்கின்றது அதனால்‌ இந்த 
ப்ரவ்ருத்திக்கு மூல காரணம்‌ சேதனமே என்றுகூறவேண்டியதாகும்‌. அவர்கள்‌ கூறுவது போல 
வேகத்தை முழுவதும்‌ நிறுத்துவது விஞ்ஞானியாலும்‌ இயலாது. தட்பவெப்பமான து ஒரு நிலையினை 
அடைந்தபின்‌ விஞ்ஞானிகள்‌ அதற்கு மேல்‌ ஒன்றும்‌ செய்ய இயலாதவர்கள்‌ ஆகிவிடுகின்றனர்‌. 
அந்நிலையிலும்‌, பரமாணுவில்‌ வேகம்‌ இருக்கின்றது, அது அதன்‌ இயல்பு என்று கூறுதல்‌ இயலுமா? 
தட்பவெப்பத்தினை ஒரு அளவு கட்டுப்படுத்தவது விஞ்ஞானியின்‌ சேதன சக்தியாலானாலும்‌, 
அதற்குமேல்‌ அதை கட்டுப்படுத்த வேறொரு சேதனமான ஈச்வரனின்‌ அவசியம்‌ உள்ளது. அணு 
வெடிப்பது என்கிற வாதத்தினாலும்‌, இதே நிலை உண்டாகிறது. 
உதாரணங்களை விட்டுவிடுவோம்‌. ஒரு பக்கம்‌ விஜ்ஞானம்‌ கூறுவதாவது: 
எது தானே செல்வதற்கு இயலாதோ, செல்லும்போது வேகத்தையோ, திசையினையோ 
கட்டுப்படுத்த இயலாதோ, அதைச்செய்ய வெளியிலிருந்து வேறு பலம்‌ அவசியப்பட்டால்‌ அது ஜடம்‌ 
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என்று. இப்படி கூறும்‌ விஜ்ஞானமே மீண்டும்‌ ஜட இயல்பான பரமாணு தன்னுடைய இயல்பினாலேயே 
செல்கின்றது என்றும்‌ கூறினால்‌, தாங்கள்‌ கூறியதற்கு விரோதமான விஷயஙகளை ஏற்கும்‌ 
கருத்தாகின்றது. விஜ்ஞானம்‌ சுய முரண்பாடுகளால்‌ அநர்த்தம்‌ செய்து கொள்ளும்‌ நிலை ஏற்படும்‌. 
ஜடத்தைச்‌ செயல்படுத்த எந்த சேதனமான காரணம்‌ உள்ளதோ, அந்த சேதனத்தை நிராகரிக்க 
எத்தனை விஞ்ஞானிகள்‌ கூடியிருந்து முயற்சித்தாலும்‌ இயலாது. 


5௮. இந்த விசாரத்தில்‌ தர்க்கத்தின்‌ நிலை 

இப்படி ஜகத்‌ காரணத்தைக்‌ குறித்து வெவ்வேறு மதங்களிலுள்ள தோஷங்களைக்‌ கண்டபின்‌ 
வேதாந்த சித்தாந்தத்தை பிரதிபாதனம்‌ செய்யவேண்டும்‌. நாம்‌ நினைவில்‌ வைக்க வேண்டியது 
என்னவென்றால்‌ ஆகம ப்ரமாணம்‌ தவிர்த்து வேறெந்த ப்ரமாணத்தினாலுமே இதை நிச்சயிக்க 
இயலாது. ஏனென்றால்‌, ஐகத்தானது ப்ரத்யக்ஷமாக இருந்தாலும்‌ ஜகத்காரணம்‌ ப்ரத்யக்ஷமானதல்ல. 
அதனால்‌ ப்ரத்யக்ஷ ப்ரமாணம்‌ உபயோகப்படாது. ஜகத்தின்‌ மூலத்திற்கு எந்தச்‌ சின்னமும்‌ (குறிப்பும்‌) 
இல்லாததால்‌ அனுமானமும்‌ உபயோகப்படாது. அர்த்தாபத்தியும்‌ உபயோகப்படாது. இவைகள்‌ 
உண்மையில்‌ வெவ்வேறன்று. எவ்வாறு கடலுக்கும்‌ ஆகாயத்திற்கும்‌ எந்த உபமானமும்‌ இல்லையோ, 
அதுபோல இதற்கும்‌ எந்த உபமானமும்‌ இல்லை அதனால்‌ வேதத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ இதனை 
நிச்சயிக்கவேண்டும்‌. எவ்வாறு, தர்மம்‌ - அதர்மத்தினை குறித்து ஆகமம்‌ மூலமே நிச்சயம்‌ 
உண்டாகின்றதோ அதுபோல இதுவும்‌ ஆகமம்‌ மூலமே நிச்சயமாகிறது (ஸூ.பா.2.16). அதனால்‌ 
வேதமே கூறுகிறது இந்த விஷயம்‌ மிகவும்‌ கடினமானது என்று. இதனை அறிந்து கொள்ள 
கூறப்பட்டுள்ளதாவது: 

கி அன 96௯ ஊஊ Tae - ன ண்‌ றா கோ அத்தா வேத க இஹ ப்ரவோசத்‌ - 
இயம்‌ விச்‌'ருஷ்டிர்யத ஆபபூவ' எவரறிவார்‌ இந்த விசித்திரமான சிருஷ்டி எவரால்‌ தோன்றியது 
என்று, எவர்‌ இதனை தெளிவாக கூறுவது இயலும்‌ (ரிக்‌.சம்ஹிதை 10, 129.6-7) என என என்ற 


“நைஷா தர்கேண மதிராபனேயா'' இந்த அறிவு தர்க்கத்தினால்‌ அடையப்படுத்தல்‌ இயலாது 
(௧.1.2.9) என்று வேதம்‌ எச்சரிக்கின்றது. 


ஏனா ரக்னா என எ எகா “சருத்யவகாஹ்யமேவ இதமதிீகம்பீரம்‌ ப்ரஹ்ம 
ந தர்க்காவகாஹ்யம்‌' ப்ரம்மம்‌ அதிகம்பீரமானதால்‌ இதன்‌ அறிவு ச்ருதியினால்‌ மட்டுமே 
அடையவேண்டும்‌, தாக்கத்தினால்‌ அல்ல. (ஸூ.பா.2.1.31) 


5.10. தர்க்கத்தின்‌ எல்லைக்கு காரணம்‌ 


நமக்கு எந்தவொரு மர்மமான விஷயத்தையும்‌ பூர்ணமாக விளங்கவைக்கும்‌ சக்தி தர்க்கத்திற்கு 
இல்லை. அதன்‌ காரணம்‌-எந்தவொரு காரியகட்டத்தின்‌ ஒரு சில அம்சங்களையே நாம்‌ கண்டுவிட்டு 
அதன்‌ முழு காரியகட்டத்தையும்‌ அறிவிக்க நாம்‌ தர்க்கத்தை உபயோகிக்கின்றோம்‌ இதனால்‌ அதன்‌ 


66 வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ | ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 


ஒரு பாகத்தைக்‌ குறித்த ப்ரச்னை நீங்க வாய்ப்பும்‌ உள்ளது. ஆனாலும்‌ காலக்கிரமத்தில்‌ அந்த 
காரியத்தின்‌ வேறு சில அம்சங்கள்‌ நமக்கு புரிய வரும்பொழுது நம்முடைய தர்க்கத்தில்‌ சில 
பிரச்சனைகளும்‌ தோன்றுகின்றன. அந்தநிலையில்‌, நாம்‌ காணும்‌ விஷயங்களையும்‌ தர்க்கத்தில்‌ 
ஏற்று சில மாற்றங்களை செய்கிறோம்‌. இதன்‌ மூலம்‌ மேலும்‌ சில அம்சமும்‌ நமக்கு புரிய வரும்‌ என்றும்‌ 
ஆகலாம்‌ ஆனால்‌, முன்னால்‌ கண்டது போலவே பிரச்னைகளும்‌ மேலும்‌ தோன்றி சில அம்சங்களை 
அதில்‌ சேர்த்து அதை மேலும்‌ பெரிதாக்க வேண்டியதாகிறது. பிரச்னைக்கு தீர்வு முழுவதுமாக 
உண்டாவதில்லை என்பதே தர்க்கத்தில்‌ அறிய வரும்‌ மிகப்பெரிய தோஷம்‌. (ஸூ.பா.2.1.11) 


விஞ்ஞானிகளில்‌ இன்றைய நிலையிலுள்ள உதாரணம்‌ மூலம்‌ இது தெளிவாகின்றது. நாலு-ஐந்து 
சதாப்தி முன்னர்‌ விஷயங்களின்‌ பலவகை குணங்களைக்‌ குறித்து அறிய சில அனுமானம்‌ 
செய்யப்பட்டது. விஷயங்கள்‌ பரமாணுவிலிருந்து உண்டானவை என்று. இதன்‌ மூலம்‌ விஷயத்தின்‌ 
பல குணாதிசயங்களும்‌ கண்டறியப்பட்டது. ஆனாலும்‌, இந்த அனுமானத்தினால்‌ பல புதிய-புதிய 
பிரச்சனைகள்‌ உண்டாகிற்று. அதுமட்டுமல்ல, அதுவரை அறியப்படாததான பிரச்சனைகளும்‌ 
தனியாக தோன்றின. இவை யாவற்றையும்‌ நீக்கும்‌ பொருட்டு தீர்ப்பான அனுமானத்தில்‌ சில 
மாற்றங்களும்‌, திருத்தங்களும்‌ கொண்டுவரப்பட்டன. பரமாணுவைக்காட்டிலும்‌ மேலும்‌ சூக்ஷமமான 
விஷயத்தை குறித்து விசாரம்‌ செய்யப்பட்டது. அப்பொழுது சில பிரச்சனைக்கு தீர்வு தோன்றத்தான்‌ 
செய்தது. ஆனால்‌, பிரச்சனைகள்‌ மேலும்‌ கடினமானதாக ஆயின. முழுவதுமான தீர்வு 
உண்டாகவில்லை அனுமானமானது இவ்வாறு வளர்ந்துகொண்டே இருக்கும்‌. அதற்கு ஒரு முடிவு 


என்பது கிடையாது. 


த.11 பூர்ணதர்க்கம்‌ 

அனுமானத்திற்கு முடிவில்லாதபோது தர்க்கத்தின முடிவு தான்‌ எப்போது? இது ஒரு மிகப்‌ பெரிய 
கேள்வி. இதற்கு பதில்‌ அனுமானம்‌ முதலிய ப்ரமாணத்தின்‌ லக்ஷணத்தை நன்றாக அறிந்தபின்‌, அது 
முடிவில்லாததற்கு மூல காரணமானது எது என்று அறியும்‌ பொழுது கிடைக்கும்‌ ப்ரத்யக்ஷ்மோ, 
அனுமானமோ, அர்த்தாபத்தியோ அல்லது உபமானமோ பலவிதம்‌ நிலைபட்டதாக இருக்கின்றது. 
ஏனென்றால்‌ எல்லாவற்றிலும்‌, பிரமாத்ரு, ப்ரமாணம்‌, ப்ரமேயம்‌ என்கிற திரிபுடி உள்ளது, 
அதுமட்டுமல்ல, ப்ரமேயம்‌ கணக்கில்லாதது. எவரும்‌ எல்லா விஷயத்தையும்‌ ஒரே நேரத்தில்‌ அறிவது 
இயலாது. அவர்‌ தன்னுடைய சக்திக்கு ஏற்றார்போல அறிகின்றனர்‌. அதனால்‌ எந்த தர்க்கமும்‌ 
மேற்கூறப்பட்ட முடிவுள்ள நிலைக்கு உள்ளேயே இருக்கின்றது. அதனால்‌, எவரொருவர்‌ எல்லா 
விஷயத்தைக்‌ குறித்தும்‌ ஒரே நேரத்தில்‌ அறிவாரோ, அவராலேயே, முழு சித்தாந்தத்தை குறித்து 
கூறுதல்‌ இயலும்‌, * ௫ சேன ரான காசிவ எசான்‌ என்னா. ரா: 
எளி ந ஹி ஈத்ருசஸ்ய சாஸ்த்ரஸ்ய ரிக்வேதாதிலக்ஷ்ணஸ்ய 
ஸர்வஜ்ஞகுணான்விதஸ்ய ஸர்வஜ்ஞாத்‌ அன்யத: ஸம்பவோ5$ஸ்‌ தீ' (ஸூ.பா.1.1.3) 
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சர்வஞ்ஞரான ஈச்வரனைக்‌ காட்டிலும்‌ அந்த சாமர்த்தியம்‌ வேறு எவரிலும்‌ இருத்தல்‌ இயலாது. 
அவரே வேத சாஸ்திரம்‌ மூலம்‌ நமக்கு இதனை புரிய வைக்கிறார்‌. அதனாலேயே, வைதிகர்களான 
நாங்கள்‌ எல்லா ப்ரமாணத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக சக்தியுடையதான அவர்‌ மூலம்‌ அடையப்பெற்றதான 


வேதத்தை சரண்‌ அடைகிறோம்‌. (வேதமானது பரமாத்மாவிலிருந்து வந்தது. (அத்யாயம்‌ 4.6) 


ஆகம ப்ரமாணத்தைக்‌ குறித்து கூறப்பட்டதெல்லாம்‌ திரிபுடியின்‌ கீழே வருவதே ஆகும்‌. ஆனால்‌ 
ஆகமத்தின்‌ பெருமை இதனைக்காட்டிலும்‌ பெரிது. திரிபுடியில்‌ இல்லாததான எந்தவொரு 
விஷயத்தை வேறு எந்தவொரு பிராமணமும்‌ தீண்டுவதும்‌ இயலாது. ஆகமமே நமக்கு அதனை 
புரியவைக்கும்‌. அதனை குறித்து அறிய வேத ப்ரமாணத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு வழியில்லை. சிலர்‌ 
கேட்பதாவது திரிபுடிக்கு கீழே வராததான ஒரு விஷயம்‌ உள்ளதா என்று. அதற்கு பதில்‌ தன்னுடைய 
அனுபவத்தை மட்டும்‌ எடுத்து விசாரம்‌ செய்ய இயலும்‌. ஒருவரிடத்தில்‌ நீ யார்‌ என்று கேள்வி 
கேட்கப்பட்டால்‌ தன்னை உடலாக நினைத்து தன்னைக்‌ குறித்து அவர்‌ கூறுவது நான்‌ 
இன்னாருடைய மகன்‌” என்று. மீண்டும்‌ அவரிடம்‌ 'நேற்று உன்னுடைய கனவில்‌ தோன்றியது யார்‌? 
என்று கேட்டால்‌ பதில்‌ தருவதில்‌ சில இடஞ்சல்கள்‌ இருக்கும்‌. இருந்தாலும்‌ நினைவு கூறி சில சமயம்‌ 
கழித்து அவர்‌ 'இருந்தார்‌', இவர்‌ இருந்தார்‌ முதலியதாக பதில்‌ கிடைக்கும்‌. ஆனால்‌ நேற்று ஆழ்ந்த 
தூக்கத்தில்‌ நீ யாராக இருந்தாய்‌' என்று கேட்கப்பட்டால்‌ அவருக்கு விழிப்பு நிலையில்‌ இருந்த தானே 
அப்பொழுதும்‌ இருந்தேன்‌ என்று கூற எந்த சந்தேகமும்‌ இருக்காது. இருந்தாலும்‌ ஒருவரும்‌ அது 
யார்‌? எப்படி? என்று தெளிவாக கூற இயலாது. விசாரம்‌ செய்து கூற முயற்சித்தாலும்‌ அந்த நிலை 
மனதிற்கு அப்பாற்பட்டது என்பதால்‌ இயலாது. அதாவது திரிபுடி இல்லாததால்‌ கூற இயலாது. 
இவ்வாறு தன்னுடைய சுவரூபமே தன்னுடைய தூக்கத்தில்‌ வருவது இல்லை. இந்நிலையில்‌ மன து 
தோன்றும்‌ முன்னர்‌ தோன்றிய ஐகத்தின்‌ மூலத்தை மனது எவ்வாறு அறிவது இயலும்‌? அதனால்‌ 
வேதத்தையே சரணடைய வேண்டும்‌. 


உள எனி? என எ எகா 'ச்ருத்யவகாஹ்யமேவ இதமதிகம்பீரம்‌ ப்ரஹ்ம 
ந தர்க்காவகாஹ்யம்‌' இந்த ப்ரஹ்மம்‌ மிகவும்‌ கம்பீரமானதால்‌ ச்ருதியின்‌ மூலமே அறிவதியலும்‌ 
தர்க்கத்தின்‌ மூலம்‌ அல்ல (ஸூ.பா.2.1.31) 


இவ்வாறு கூறுவதால்‌, வேதம்‌ மூலம்‌ ஐகத்காரணத்தை கேட்டறிந்துவிட்டு, சும்மா இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று நினைக்கக்‌ கூடாது. ஒருவகையில்‌ ச்ருதியும்‌ ஆத்மாவைக்‌ குறித்து ன: என: 
ச்‌ ரோதவ்ய: மந்தவ்ய:' அதாவது, கேட்க வேண்டும்‌. சிந்திக்க வேண்டும்‌ (பிரு.4.5.7) என்று கூறி, 
நாம்‌ விசாரிக்க வேண்டும்‌ என்று குறிப்பிட்டுள்ளது. சிந்திக்க, தர்க்கத்தின்‌ அவசியம்‌ நிச்சயம்‌. உடலே, 
ஆத்மா என்கிற புத்தி உடையவர்களுக்கு தன்னுடைய புத்தியில்‌ உள்ள விசுவாசம்‌ வேதத்தில்‌ 
இருப்பதில்லை அதனால்‌ வைதிக சித்தாந்தத்தை புத்தி மூலம்‌ அளக்க முயற்சிக்கின்றனர்‌. 
இப்படிப்பட்டவர்களையும்‌ கடைத்தேற்ற மிகவும்‌ கருணையுள்ளம்‌ படைத்த பகவான்‌, சூத்திரக்காரரும்‌ 
பாஷ்யகாரரும்‌ எவ்வளவு அவசியமோ அவ்வளவு தர்க்கத்தை உபயோகித்துள்ளார்‌. ஆனால்‌, qe 
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ஏ NAA feat என Ta என்ற்‌ Sad ன்‌ வை னா ரா க 3 
ANT: எள்‌ | qd ௭ ௫ 8 எக்‌ ளான தி | 'யத்யபி சரவண 
வ்யதிரேகேண மனனம்‌ விததத்‌ சப்த ஏவ தர்கமபி அதர்தவ்யம்‌ தர்ச'யதீ இத்யுகதம்‌ நானேன 
மிஷேண சுஷ்கதர்க்கஸ்ய அத்ர அத்மலாப: ஸம்பவதி சீருத்யணுக்ருஹீத எவ ஹி அத்ர 
தர்க அனுபவாங்கத்வேன அ ச்்‌ரீயதே', தர்க்கத்தின்‌ மூலம்‌ மட்டுமே சித்தாந்தத்தை நிலை நாட்ட 
நினைத்தால்‌ அது மனோரதம்‌ மட்டுமே ஆகும்‌. காரணமற்ற (சுஷ்க) தர்க்கத்தை செய்யக்கூடாது. 
ச்ருதியினால்‌ சம்மதிக்கப்பட்ட தர்க்கத்தையே கடைபிடிக்க வேண்டும்‌. (ஸூ.பா.2.1.6) சிறிது முன்னர்‌ 
தர்க்கத்திற்கு முடிவு இல்லை என்று கூறினபின்‌, அதை மீண்டும்‌ ஏன்‌ உபயோகிக்கக்‌ கூறுகிறார்கள்‌ 
என்று கேட்டால்‌, அதற்கு பதில்‌ தவறான தர்க்கத்தினை விடுத்துச்‌ சரியான தர்க்கத்தை ஏற்க 
வேண்டும்‌ என்பதே. எ 8 ஏன்ன ஏக சானி அனார்‌ ஏச என்‌ கன்னன்‌ சாரா 'ந ஹி 
பூர்வஜோ மூட ஆஸீதிதி அத்மனாபி மூடேன பவிதவ்யம்‌ இதி கிஞ்சிதஸ்தீ ப்ரமாணம்‌' 
அண்ணன்‌ முட்டாளாக இருந்தான்‌ என்பதால்‌ தம்பியும்‌ முட்டாளாக இருக்க வேண்டுமென்று எந்த 
நியமமும்‌ இல்லை. (ஸூ.பா.2.1.11) ஆனால்‌ தர்க்கம்‌, அபெளருஷேயமான ச்ருதிக்கு எதிரானதாக 
இருத்தல்‌ கூடாது. அது ச்ருதி சம்மதமாக இருத்தல்‌ அவசியம்‌. இத்தனை கூறிய பின்னரும்‌, நாம்‌ 
விரோதமான தர்க்கத்தை செய்யும்‌ அதிகாரத்தை வேதம்‌ நம்மிடமிருந்து பிடுங்கி விட்டது என்று 
கூறுதல்‌ முறையாகாது. காரணம்‌, எப்படிப்பட்ட தர்க்கமும்‌ முடிவில்‌ நம்முடைய அனுபவத்தை 
சார்ந்ததாகவே இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. இதனால்‌, தர்க்க சபலத்தை சிறிது நேரம்‌ நிறுத்தி வைத்து 
வைதீக சித்தாந்தத்தை கடைப்பிடிப்பதால்‌, முடிவில்‌ வேதத்தின்‌ முழுமையைக்‌ குறித்து நாம்‌ 


அறியலாம்‌. 


கேள்வி: 


1. மாறும்‌ தன்மையுள்ள பருவத்தில்‌ நாம்‌ என்ன அனுமானம்‌ செய்ய இயலும்‌? 
2. உபாதான காரணம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

3, நிமித்த காரணம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

4. சூன்யவாதியா? 

5, விஜ்ஞானவாதியான பெளத்தம்‌ ஏற்பது என்ன? 


தங்களுடைய வாதத்தை நிரூபிக்க அவர்கள்‌ தரும்‌ உதாரணங்கள்‌ என்ன? 


6. 
7. அவர்கள்‌ வாதத்திலுள்ள தர்க்காபாஸம்‌ என்ன? 
8 ஜகத்சிருஷ்டியைக்‌ குறித்து மீமாம்ஸகர்கள்‌ கூறுவதென்ன? 


அதனைக்குறித்து வேதம்‌ கூறுவதென்ன? 








10. 


11. 


12. 


13. 


14. 


15. 


16. 


17. 


18. 


19. 


20. 


21. 


22. 


23. 


24. 


25. 
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சிருஷ்டியைக்‌ குறித்து உபநிஷத்துக்களில்‌ கூறப்பட்டது என்ன? 
இதைக்‌ குறித்து இன்றைய விஞ்ஞானியன்‌ முடிவு என்ன? 
வைசேஷிகர்கள்‌ யார்‌? அவர்கள்‌ சித்தாந்தம்‌ என்ன? 
வைசேவிகர்களின்‌ சிந்தாந்தம்‌ ஏன்‌ தவறு? 

நையாயிகர்கள்‌ யார்‌? அவர்கள்‌ சித்தாந்தம்‌ என்ன? ஏன்‌ தவறு? 
சாங்கியர்களின்‌ வாதம்‌ என்ன? 

பிரதான மல்ல நிபர்ஹண நியாயம்‌ என்றால்‌ என்ன? 
சாங்கியர்களின்‌ வாதம்‌ என்ன காரணத்தால்‌ தவறு? 


ஜகத்‌ காரணத்தைக்‌ குறித்து இன்றைய விஞ்ஞானிகளின்‌ வாதம்‌ என்ன? அது ஏன்‌ 
தவறு? 


ஐகத்‌ காரணத்தை குறித்து தர்க்கம்‌ ஏன்‌ ப்ரயோஜனமற்றதாகிறது? 
தர்க்கத்தின்‌ எல்லை என்ன? அதன்‌ மிகப்பெரிய தோஷம்‌ என்ன? 
தர்க்கத்தின்‌ எல்லையை உதாரணம்‌ மூலம்‌ விளக்கவும்‌? 

ப்ரமாணம்‌ எதைச்‌ சார்ந்துள்ள து? 

ஆகம ப்ரமாணம்‌ முழுமையாக இருப்பதின்‌ காரணம்‌ என்ன? 
திரிபுடியின்‌ கீழே அடங்காத விஷயத்தை குறித்து உதாரணம்‌ தருக. 


வேதாந்தத்தில்‌ தர்க்கத்தை ஏன்‌, எவ்வாறு உபயோகிக்கவேண்டும்‌? 


CRIED 





வேதாந்த சித்தாந்தம்‌ 


முன்‌ அத்யாயத்தின்‌ துவக்கத்தில்‌ (5..1) நாம்‌ இந்த ஜகத்திற்கு ஒரு அப்பிரத்யக்ஷமான காரணம்‌ 
உள்ளது. என்பதை நிரூபித்தோம்‌, அந்த காரணம்‌ ப்ரஹ்மமே, எனானன ஏஎ: ஜன்மாத்யஸ்ய யத: 
(ஸூ.பா. 1-1-2) எதனால்‌ இந்த ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டியும்‌, ஸ்திதியும்‌ மற்றும்‌ லயமும்‌ உண்டாகின்றதோ 
அதுவே ப்ரஹ்மம்‌. போன அத்யாத்தில்‌ (5.2) நாம்‌ நிமித்தம்‌ மற்றும்‌ உபாதானம்‌ என்று இரண்டு 
வகையான காரணங்களை விளக்கினோம்‌. இந்த அத்யாயத்தில்‌ நாம்‌ ச்ருதியை மேற்‌ கொண்டு இந்த 
ப்ரஹ்மமே ஜகத்தின்‌ காரணம்‌ என்பதை விளக்குகிறோம்‌. 


6.1. ப்ரஹ்மமே ஜகத்தின்‌ நிமித்த காரணம்‌ 

நாம்‌ சாங்கிய மதத்தைக்‌ கண்டனம்‌ செய்யும்பொழுது எந்தவொரு காரியமும்‌ சைதன்யம்‌ 
உடையதிலிருந்தே உண்டாகின்றது என்று பார்த்தோம்‌. உதாரணத்திற்கு, பானையின்‌ சிருஷ்டி 
குயவனிடம்‌, வளையல்‌ முதலியவற்றின்‌ சிருஷ்டி பொற்கொல்லரிடம்‌ என்றும்‌. அதுபோல, இந்த 
ஜகத்தின்‌, சிருஷ்டிக்குக்‌ காரணமும்‌ நிச்சயமாக ஒரு சைதன்யமுடையதே ஆகும்‌. ஜகத்தில்‌ 
சிருஷ்டிக்காக எந்த ப்ரவ்ருத்தி தோன்றுகின்றதோ அதுவே அதன்‌ நிமித்த காரணம்‌ 
எனப்படுகின்றது. அதுவே ப்ரஹ்மம்‌ ஆகும்‌. சிருஷ்டிக்கு முன்னால்‌, அதாவது ஒவ்வொரு கல்பத்திற்கு 
முன்னாலும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ மட்டுமே இருந்தது. வன புண்கள்‌ “தாதா யதா பூர்வம்‌ ௮கல்பயத்‌ 


ஈச்வரனால்‌ இந்த ஜகத்தை முன்னால்‌ உள்ளது போலவே சிருஷ்டிக்கப்படுகிறது. (ரிக்‌.சம. (10- 
190.3) என்று ச்ருதியில்‌ கூறுகின்றது. ஒவ்வொரு கல்பத்திற்கு முன்னரும்‌ அதை தவிற வேறு எதுவும்‌ 
இல்லை. ன்ண என எள “ஸோ$காமயத பஹ ஸ்யாம்‌ ப்ரஜாயேயேகி ' நான்‌ பலவாக 
ஆவேனாக என்றும்‌. பிறப்படைவேன்‌ என்று அது ஸங்கல்பித்தது. (தை. 2.6.4.). இந்த ப்ரஹ்மத்திற்கு 
யாரோடும்‌ எதனோடும்‌ எந்த வகையான எதிர்பார்ப்பும்‌ இல்லை. இந்த நிலையில்‌ அதற்கு சிருஷ்டி 
செய்யும்‌ காரியத்தில்‌ எவ்வாறு ப்ரவ்ருத்தி தோன்றுகிறது என்றால்‌, இந்த ப்ரவ்ருத்தி 
ஜீவன்களுக்காகவே உண்டாகிறது. 


ஏண்ட © சோனை TA YE ரி னர்‌ | Toa எ சோ weeded ad விக: எள: 
வயம்‌ ஸர்வ வேதாந்தேஷ ச ஈச்‌வர ஹேதுகா ஏவஸ்ருஷ்டயோ வ்யபதீச்‌'யந்தே, ததேவ 


ச ஈச்‌வரஸ்ய பலஹேதுத்வம்‌ யத்‌ ஸ்வகர்மானுரூபா: ப்ரஜா: ஸ்ருஜத்தி - வேதாந்தம்‌ 
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முழுவதிலும்‌, சிருஷ்டி ஈச்வரனால்‌ உண்டானது என்றே கூறப்படுகிறது. ஜீவன்களின்‌ காமத்திற்கு 
ஏற்றார்போல்‌ பிரஜைகளை சிருஷ்டிப்பதே ஈச்வரனின்‌ செயல்பாடு ஆகும்‌. (சூ.ப.3.2.41) அவை (ஜீவன்‌) 
தன்னுடைய முற்பிறவியினில்‌ பமவகைகளான கர்மங்களைச்‌ செய்து பிரளய காலத்தில்‌ தன்னுடைய 
கர்மத்தின்‌ விதையைக்‌ கொண்டு ப்ரஹ்மத்தில்‌ லயம்‌ அடைகின்றனர்‌. அந்த கர்மங்களை அனுபவிக்க 
இந்த கல்பத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு இந்த ஜகத்தை சிருஷ்டிக்க வேண்டியதாகின்றது. தனக்கு 
அவசியமில்லை என்றாலும்‌, தந்தை தன்னுடைய அழுகின்ற மகனுக்காக விளையாட்டுப்‌ பொருள்‌ 
செய்து தருவதுபோல, ப்ரஹ்மமும்‌ ஜீவர்களுக்காக, ஸ்ருஷ்டி செய்கின்றது. ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டிக்காக, 
ப்ரஹ்மத்தினில்‌ ப்ரவ்ருத்தி உண்டாக்குகின்றது. அப்பொழுது எளி ஊண்‌ ன்ன ஸி | னார்‌ 
தண எள்‌ “ஸர்வாணி ரூபாணி விசித்ய தீர: | நாமானி க்ருத்வா5பிவதந்‌ யதாஸ்தே”்‌ 
அந்த தீரன்‌ (ப்ரஹ்மம்‌) எல்லா ரூபங்களையும்‌ சிருஷ்டித்து, அதற்கு பெயரிட்டு அதனை 
அழைக்கின்றது (தை.ஆ.3.127) ஏ 9௭4 ஜின ஏஎ சர்‌ “ஸ ஈக்ஷ்தே லோகான்னு ஸ்ருஜா இதி" 
- நான்‌ உலகத்தினை சிருஷ்டிப்பேன்‌ என்று அது சிந்தித்தது(ஐத. 1.1.1). அப்பொழுது, ௭ ளாக 
“ஸ ஈக்ஷாஞ்சக்ரே - அந்த ப்ரஹ்மம்‌ விசாரம்‌ செய்தது (பிர 6.3) 


ஆனால்‌, இந்கு ஒரு கேள்வி எழ வாய்புள்ளது. அதாவது, இந்த ப்ரஹ்மமானது தான்‌ மட்டும்‌ 
தனியாக உள்ளபொழுது எதனை பார்த்தது (விசாரித்தது) அதற்கு பதில்‌: பின்னால்‌ பிறக்கப்போகும்‌ 
ஜீவர்களின்‌ கர்மத்தினை. உலகத்திலும்‌, ஒரு சிற்பி தான்‌ வடிவமைக்கப்போகும்‌ உருவத்தை கல்லில்‌ 
பார்ப்பதுபோல்‌, விசாரித்து ப்ரஹ்மமானது காரியத்தினை (ஜகத்தினை) சிருஷ்டித்தது. அதனால்‌ 
ப்ரஹ்மமே ஜகத்தின்‌ நிமித்த காரணம்‌ என்பது தெளிவாகின்றது. 


6.2. ப்ரஹ்மமே ஜகத்தின்‌ உபாதான காரணம்‌ 


ப்ரஹ்மமானது ஐகத்தின்‌ நிமித்த காரணம்‌ என்பது நிச்சயமாகிறது என்றாலும்‌, ஜகத்தின்‌ 
இயல்பினை அறிய முற்பட்ட நமது உத்தேசம்‌ முழுமை அடையவில்லை. அதாவது ஆசாரி (குயவன்‌) 
அறியப்பட்டாலும்‌ நகையின்‌ (பானையின்‌) ஸ்வரூபமானது அறியப்படுவது இல்லை. ஒரு காரணம்‌ அது 
நகையிலிருந்து வேறுபட்டது என்பதால்‌; தங்கத்தைக்‌ குறித்த அறிவு உண்டாகும்போதே நகையைக்‌ 
குறித்த அறிவு உண்டாகின்றது. அதுபோல, ஜகத்தை நாம்‌ அதன்‌ உபாதான காரணத்தை கொண்டு 
மட்டுமே அறிய முடியும்‌. அப்படியென்றால்‌, இந்த ஜகத்தை ப்ரஹ்மம்‌ எந்த பொருளைக்‌ கொண்டு 
உருவாக்கியது என்ற கேள்வி எழும்‌, அதற்கு ச்ருதியானது பரோக்ஷமாகவும்‌ (மறைமுகமாகவும்‌) 
ப்ரத்யக்ஷமாகவும்‌ (நேரடியாகவும்‌) பதில்‌ தருகின்றது. தனக்கு முன்னால்‌ உள்ள ஐகத்தைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டி செளனகர்‌ அங்கிரஸரிடம்‌ கேட்டார்‌: ட்ப | எளி fed எளி fama ஏன்‌ ? 
“கஸ்மின்னு, பகவோ விஜ்ஞாதே ஸர்வமிதம்‌ விஜ்ஞாதம்‌ பவதி ?' - பகவானே, எதனை 
அறிந்துகொண்டால்‌ எல்லாம்‌ அறிந்தது ஆகின்றது. (முன்‌ 1.1.3) இதற்கு பதிலாக அங்கிரஸ்‌ கூறுவார்‌ 
_ ஏனா பனு ஏன: எனளின.... எலா எனி ரை “யதா ப்ருதிவ்யாம்‌ ஓஷதய: 
ஸம்பவந்தீ.... ததாக்ஷராத்‌ ஸம்பவதீஹ வீச்‌வம்‌ - எவ்வாறு நிலத்தில்‌ செடிகொடிகள்‌ 
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உண்டாகின்றனவோ, அவ்வாறு ப்ரஹ்மத்திலிருந்து இந்த விச்வம்‌ முழுவதும்‌ தோன்றுகின்றது. 
அதனால்‌ ப்ரஹ்மத்தினை அறிவதால்‌ இவை எல்லாம்‌ அறியப்பட்டதாகிறது. (மு.1.1.7) அதுபோலவே, 
ஆருணியானவர்‌ தன்னுடைய மகன்‌ ச்வேதகேதுவிடம்‌ கேட்டார்‌: எனா என்‌ ஏர்‌ என்‌ 
3 Ha ணார ToT “தமாதேச மப்ராக்ஷ்யோ யேனாச்ருதம்‌ சீருதம்‌ பவதி அமதம்‌ 
மதம்‌ அவிஜ்ஞாதம்‌ விஜ்ஞாதம்‌? ' எதனை அறிந்து கொண்டால்‌, கேட்கப்படாதது எல்லாம்‌ 
கேள்வியுற்றது ஆகின்றது, சிந்திக்கப்படாதது எல்லாம்‌ சிந்திக்கப்பட்டது ஆகின்றது, அறியப்படாதது 
எல்லாம்‌ அறியப்பட்டது ஆகின்றது?'(சா.ப்‌. 6.1.3) சவேதகேது அதனை அறியாததால்‌, அவர்‌ தந்தையே 
கூறுகின்றார்‌ - எல எலல ராக எ ஏன்‌ னர்‌ வாளர்‌ நக எச்‌ ஏரி 
எனு “யதா ஸோம்யைகேன ம்ருத்பிண்டேன ஸர்வம்‌ ம்ருன்மயம்‌ விஜ்ஞாதம்‌ ஸ்யாத்‌ - 
வாசாரம்பணம்‌ விகாரோ நாமதேயம்‌ ம்ருத்திகேத்யேவ ஸத்யம்‌” மென்மையானவனே, எவ்வாறு 
ஒரு பிடி களிமண்ணை அறிந்தால்‌ களிமண்ணால்‌ செய்யப்பட்டவையெல்லாம்‌ அறியப்படுகின்றதோ, 
அவ்வாறு எல்லா காரியமும்‌ வாக்கிலிருந்து தோன்றிய பெயர்‌ மாத்திரமாகும்‌. களிமண்னே சத்தியம்‌ 
என்று உதாரணம்‌ சொல்லி, மீண்டும்‌ கூறுகிறார்‌ ஏ எரா “ஸதேவ 
ஸோம்யேதமக்ராஸீத்‌ ஏகமேவாத்விதீயம்‌' ” மென்மையானவனே, முன்னர்‌ இந்த ஒன்றான 
இரண்டற்ற (பிரிவற்ற) சத்‌ மட்டுமே இருந்தது (சா.6.1.1) இப்படி பல உதாரணத்தினால்‌ நமக்கு ப்ரஹ்மம்‌ 
ஐகத்தின்‌ நிமித்த காரணம்‌ மட்டுமல்ல அதன்‌ உபாதான காரணமும்‌ என்று தெளிவாகின்றது. எசா 
என சிரா எச எ அ எள்ள நரன ஏன ஈரத்‌ “ப்ரக்ருதி பாவேன 
அதிஷ்டாத்ரு பாவேன ச உப ஸ்வபாவஸ்ய ஈச்‌வரஸ்ய ஆசார்யேண ப்ரதிஷ்டாபிதத்வாத்‌ 
(ஸூ.பா. 2.2.37) - இந்த விசாரம்‌ மூலமாக, ஜகத்தை ஆதாரமாக கொண்டு நாம்‌ ப்ரஹ்மத்தை அறிவதே 
நம்‌ உத்தேசம்‌. ஜகத்தானது ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டதாக இருக்க இயலாது. இவ்வாறு 
இருந்தால்‌ மட்டுமே மேற்கூறுப்பட்ட கேள்வி பதில்‌ சரியானதாக இருக்கமுடியும்‌. அதுவும்‌ கூட 
ப்ரஹ்மமானதை இந்த ஜகத்தின்‌ உபாதானமாக இருந்தால்‌ மட்டுமே இயலும்‌. காரணம்‌ உபாதான 
காரணம்‌ பற்றிய அறிவாலேயே அதன்‌ லலா காரியத்தை அறிய இயலும்‌. இதையே ச்ருதி 
ப்ரத்யக்ஷமாக கூறுகின்றது. ப்பத்‌ ணம கைக்ள்ுல்‌, | எர ௧௮ “ஸோ $காமயத 
பஹுஸ்யாம்‌ ப்ரஜாயேயேதி... ஸத்யமபவத | ட்டு து ச ' ஒன்றான நான்‌ பலவகையாக 
யது (தத 264) 18“ னாபா ர ர்்மைவ பஸ்மம்‌ ரஹ்மை வேகம்‌ வல்‌ - 
முன்புள்ளதெல்லாம்‌ கண்‌ டண இந்த a ல்‌ இதனால்‌ ப்ரஹ்மமே 
ன்‌ தாரணம்‌ என்பது 3 ப்ட்‌ ப்தி முன்னர்‌ ப்ரஹ்மமே நிமித்த காரணம்‌ என்பது 
ன்‌ தவே, ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தின்‌ எளிய அபின்ன நிமித்த உபாதான 


ளிவானது. ௮ம்‌ ்‌ 
ந ணம்‌- வேறு படாத நிமித்த- உபாதான காரணம்‌ என்று கூறப்படுகின்றது. 
கார ்‌ 
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6.3. உபாதானத்தன்மையா அல்லது அந்தர்யாமித்தன்மையா? 


ஒரு சந்தேகம்‌ எழக்கூடும்‌: அதாவது மேலே காண்பிக்கப்பட்ட குரு-சிஷ்யரின்‌ உரையாடலில்‌ 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ உபாதான காரணத்தன்மை எவ்வாறு நிச்சயிக்கப்பட்டது என்று. காரணம்‌ எணண 
எள. “தத்‌ ஸ்ருஷ்ட்வா ததேவானுப்ரவிச'த்‌” - அதனை சிருஷ்டித்து, அதனில்‌ 
பிரவேசித்தது (தை 2.6.6.) என்பதே ச்ருதி கூறுவது. அதனால்‌, ப்ரஹ்மமானது நிமித்தமாக இருந்து 
தன்வசத்திலிருக்கும்‌, தன்னிலிருந்து வேறான ப்ரக்ருதியை கையாண்டு இந்த ஜகத்தினை 
சிருஷ்டித்தது. பின்னர்‌ அதனில்‌ அது பிரவேசித்தது என்று. இதனால்‌, ப்ரஹ்மத்திலிருந்து ஜகத்தானது 
வேறானது என்றும்‌, அந்த ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தில்‌ நுழைந்ததால்‌ அந்தர்யாமி ஆகும்‌ என்றும்‌ கூறினால்‌ 
அது தவறு, இப்படிப்பட்ட சந்தேகம்‌ தோன்றவே வழியில்லை, காரணம்‌, உபாதானமே காரியத்தை 
வியாபித்திருக்கின்றது. எவ்வாறு நகையில்‌ தங்கம்‌ பிரவேசித்துள்ளதோ, அப்படியே ஜகத்தான 
காரியத்தில்‌ பரமாத்மாவே பிரவேசித்துள்ளார்‌ என்று மேற்கூறப்பட்ட தைத்திரீய ச்ருதியினை பொருள்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. உபாதானத்தினை அந்தர்யாமி என்று கூறுவது இயலும்‌ என்றால்‌, அதனை 
ஏற்பதில்‌ எந்த தடையும்‌ இல்லை. ஆனால்‌, எவ்வாறு நனைந்த துணியில்‌ நீரானது பிரவேசித்துள்ளதோ 
அவ்வாறே ப்ரஹ்மம்‌ தன்னிலிருந்து வேறானதான காரியத்தில்‌ பிரவேசித்துள்ளது என்று கூறினால்‌, 
அது பல ஸ்ருதி வாக்கியத்திற்கு விரோதமானதாகும்‌. 


1. நனைந்த துணியை பற்றிய உதாரணத்தில்‌ துணியானது நீரிலிருந்து வேறுபட்டது அதுபோல 
சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ ப்ரஹ்மமானது ப்ரக்ருதியிலிருந்து வேறுபட்டது என்று கூற எந்த ஒரு 
ஸ்ருதிவாக்கியமும்‌ இல்லை. ஸ்ருதியில்‌, ஈகி “ஏகமேவாத்விதீயம்‌” - ப்ரம்மம்‌ ஒன்று 
மட்டுமே இரண்டற்றது (சா-6.2.1) எனா. “நாந்யத்‌ கிஞ்சனமிஷக்‌'' - செயல்பாடுடைய 
வேறொன்று இல்லை (ஜ-1.1.1) என்று கூறப்பட்டுள்ளது. 


2. தைத்திரீய ஸ்ருதியில்‌, உள்ளே நுழைந்தது என்று கூறிவிட்டு அதன்பின்னர்‌ கூறுகின்றது. 
எக்‌ 1௧௮ | ஈனா “யதிதம்‌ கிஞ்ச, தத்ஸர்வமபவத்‌” - எதுவெல்லாம்‌ இருக்கிறதோ 
அதுவெல்லாம்‌ ஆகியது. (தை 2.3.7) ஆனால்‌, நீரானது துணியில்‌ நுழையும்‌ போது அது துணியாக 
ஆவதில்லை. அதுபோல, எதுவும்‌ காரியத்தில்‌ வெளியிலிருந்து நுழைந்து காரியமாக ஆவதென்பது 
இயலாது. 


3. பின்னர்‌ தைத்திரீய மந்திரமே ப்ரஹ்மத்தினை அனந்தமானதாக கூறுகின்றது. ப்ரஹ்மம்‌ 
எல்லாவிடத்திலும்‌ வியாபித்து இருக்கின்றது. (தை. 2.1.1) என்று கூறுகின்றது. காரியமானது 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறானதாக இருத்தல்‌ இயலாது. அப்படிப்பட்ட நிலையில்‌ அந்த ப்ரஹ்மத்தினை 
அனந்தம்‌ என்று எவ்வாறு கூற இயலும்‌? காரியத்தில்‌ வேறுபட்டதாக இருக்கும்‌, ப்ரஹ்மத்தினை 
அநந்தம்‌ என்று கூற இயலாது. 
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இவ்விதம்‌, பல்வேறு காரணத்தினால்‌, ப்ரஹ்மமான து அந்தாயாமி மட்டுமே, உபாதானமல்ல என்று 
கூறுவது இயலாது. அது உபாதானமேயாகும்‌. ஆனால்‌ ஐகத்‌ என்ற உபாதியைக்‌ கருத்தில்‌ கொண்டு 
அதை அந்தர்யாமி என்றும்‌ கூறலாம்‌. 


6.4. வாசாரம்பணம்‌ - நாமதேயம்‌ 

மேற்கூறப்பட்ட (அத்யாயம்‌ 6.2) விஷயத்தில்‌ மேலும்‌ ஒரு சந்தேகம்‌ எழக்கூடும்‌. உபாதான 
காரணத்தை அறிவதினால்‌ எவ்வாறு எல்லா காரியமும்‌, அறியப்பட்டதாக ஆகும்‌ என்று? எங்கும்‌ 
இவ்வாறு கண்டதில்லை. ஒன்றினை அறிந்தால்‌ மற்றதும்‌ அறியப்பட்டதாக ஆகும்‌? இதுதான்‌ அந்த 
சந்தேகம்‌. அதற்கு பதில்‌: ஒரு பொருள்‌ மற்றதிலிருந்து வேறுபட்டதாக இருக்கும்‌ நிலையில்‌ 
ஒன்றையறிந்தால்‌ மற்றது அறியப்படுவதாகின்றது என்பது இயலாது. ஆனால்‌ இங்கு காரியமானது 
உபாதான காரணத்திலிருந்து வேறுப்பட்டது அல்ல என்பதால்‌ இங்கு இவ்வாறு கூறுவது இயலும்‌. 
காரணத்தை அறிவதினால்‌ எல்லா காரியமும்‌ அறியப்பட்டதாகின்றது என்று (சா பா.6.1.6) காரியத்தின்‌ 
மாற்றத்தினை இந்திரியத்தின்‌ (புலனின்‌) உதவியோடு பிரித்தறிவது மட்டுமே காரியத்தினை குறித்த 
அறிவாவதில்லை. ஆனால்‌ காரியத்தின்‌ ஸ்வரூபமான உபாதானத்தை அறிவதே காரியத்தை பற்றிய 
முழு அறிவாகக்‌ கருதப்படுகின்றது. ஆனால்‌, ஒரு காரியத்தால்‌ அதன்‌ காரணத்தின்‌ அறிவானது 
உண்டாகும்‌ பொழுது அந்த காரணத்தினால்‌ தோன்றும்‌ எல்லா காரியங்களும்‌ ஒரே நேரத்தில்‌ 
அறியபட்டதாக ஆகின்றது. எப்படியென்றால்‌, காரிய காரண சம்பந்தமானது உதாரணம்‌ 
உதாகரிக்கப்பட்டது. என்கிற சம்பந்தத்தை போல ஆகும்‌. (ஆ.பா.1.4.23) உதாரணத்திற்கு, நாம்‌ 
பெருக்கல்‌ கணக்கைக்‌ கற்க அதில்‌ சில கணக்குகளைப்‌ பழகிய பின்னர்‌ எப்படிபட்ட கடினமான 
பெருக்கல்‌ கணக்கையும்‌ நா ம்‌ இட முடியும்‌. எப்பேர்ப்பட்ட கணக்கானாலும்‌ பெருக்கலைப்‌ படித்தவன்‌ 
அதனைச்‌ சமாளித்து விடுவான்‌. அது போலவே மாட்டினை அதன்‌ லக்ஷ்ணங்களை அறிந்தவனும்‌ 
அதை கண்டுபிடித்து விடுவான்‌. அதாவது கேள்வி 8 %3 என்றோ அல்லது 13 % 16 என்றோ இருக்கலாம்‌. 
அதுபோல, மாடும்‌ சிகப்பாகவோ வெண்மையாகவோ இருக்கலாம்‌. கேள்வி வெவ்வேறானாலும்‌ 
பெருக்கல்‌ செய்யும்‌ முறையானது ஒன்றேயாகும்‌. மாடுகள்‌ வெவ்வேறானாலும்‌ மாட்டுத்தன்மை (மாட்டு 
ஜாதி) ஒன்றேதான்‌. பெருக்கல்கணக்கோ அல்லது மாட்டைப்‌ பற்றியதோ எல்லாம்‌ நாமதேயம்‌ அதாவது 
வெறும்‌ பெயர்‌ மாத்திரமேயாகும்‌. வா சாரம்பணம்‌ - என்றால்‌ பெருக்கல்‌ கணக்கையோ அல்லது 
மாட்டுத்தன்மையை அறிவதற்காக நாம்‌ செய்யும்‌ வாக்வியவகாரமாகும்‌. இதில்‌ முக்கியத்துவம்‌ எதுவும்‌ 
கிடையாது. காரணம்‌ இந்த வியவகாரத்தின்‌ தாத்பர்யம்‌ பெருக்கல்‌ கணக்கையோ அல்லது மாட்டின்‌ 
ஜாதியையோ நமக்கு போதிப்பதேயாகும்‌. இப்படியாகக்‌ காரணத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள காரியமானது 
வாக்கு வியவகாரம்‌ மட்டுமே ஆகிறது. நாமதேயமானது வாக்கினால்‌ அறியப்படுவதேயாகும்‌. அதன்‌ 
மூலமாகவே நாம்‌ காரணத்தை அறிந்து கொள்ள இயலும்‌. 
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௭18 16 எல எ னார்‌ ௭௪ அன்னர்‌ (ரிக உப ணன்‌ எனா “யதி ஹி 
நாமருபே ந வ்யாக்ரியேதே ததா அஸ்யாத்மனோ நீருபாதிக ரூபம்‌ 
ப்ரஜ்ஞானகனாக்யம்‌ ந ப்ரதிக்யாயேத'' - பெயர்‌ உருவமானது அந்த ப்ரஹ்மத்தால்‌ 
சிருஷ்டிக்கப்படாதிருந்தால்‌ இந்த ஆத்மாவின்‌ வரையறையற்ற ஸ்வரூபம்‌ (இயல்பு) நமக்கு 
விளங்காது. (பிரு.பா 2.5.19) 


6.5. காரிய-காரண அநன்யத்வம்‌ (வேறுபாடில்லாமை) 


மேற்கூறப்பட்ட விசாரத்தினால்‌ நமக்கு காரியம்‌ காரணத்தோடு ஒரு விசித்திரமான சம்பந்தம்‌ 
கொண்டுள்ளது என்று தெளிவாகின்றது. இந்த பாகத்தில்‌ அதை மேலும்‌ தெளிவாக கூறுவோம்‌. 
ஏனென்றால்‌, இதுவே வேதாந்த சித்தாந்தத்தின்‌ முதுகெலும்பாகும்‌. 


1. உபாதான காரணம்‌ அழிந்தால்‌ காரியம்‌ இருப்பதில்லை. உதாரணத்திற்கு; துணி என்ற 
காரியத்திலிருந்து நூல்‌ என்கின்ற காரணத்தை நீக்குவோமேயானால்‌ துணியின்‌ இருப்பு 
அழிந்துவிடும்‌. அதுபோலவே, நூல்‌ என்கின்ற காரியத்திலிருந்து பஞ்சு என்கின்ற காரணத்தை 
நீக்கினால்‌ நூல்‌ இருப்பதில்லை. அதனால்‌, காரியமானது காரணத்திலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல 
என்று தெளிவாகின்றது. ஆனால்‌, காரியமானது அழிந்தாலும்‌ காரணமானது நிச்சயமாக இருக்கும்‌. 
உதாரணத்திற்கு துணி அழிந்தாலும்‌ நூல்‌ நிச்சயம்‌ இருக்கும்‌. நூல்‌ அழிந்தாலும்‌ பஞ்சானது 
இருக்கும்‌. அதாவது காரணம்‌ காரியத்திலிருந்து வேறுபட்ட து. 


சானி எண்ணான: ௭ ராண எ ஏ காணான்‌ எள 
அநன்யத்வே5பி கார்யகாரணயோ: கார்யஸ்ய காரணாத்மத்வம்‌ 
ந து காரணஸ்ய கார்யாத்மத்வம்‌ (ஸூ.பா.2.1.9). 


இந்த வாக்கியத்தால்‌ கூறப்பட்டதே கார்ய-காரண அநன்யத்வ நியாயமாகும்‌. இந்த 
வாக்கியத்தின்‌ பொருளை மீண்டும்‌ காண்போம்‌. 
6.5 (அ) முதல்பகுதி - கார்யமும்‌ காரணத்திலிருந்து வேறுபட்டது இல்லை. 
இரண்டாம்‌ பகுதி - ஆனால்‌ காரணம்‌ காரியத்திலிருந்து வேறுபட்டது. 





ப்ரஹ்மம்‌ காரணம்‌. ஐகத்தானது அதன்‌ காரியமாகும்‌. அதனால்‌ மேற்கூறிய வாக்கியங்களின்‌ 
பொருள்‌ இவ்வாறு ஆகின்றது. 


6.5 (ஆ) முதல்‌ பகுதி - ஜகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டது இல்லை. 


இரண்டாம்‌ பகுதி - ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஐகத்திலிருந்து வேறுபட்டது. 
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என ணன்‌ ௫ ஜன: எ ரான: ளர்‌ என “ப்ரஹ்ம ஸ்வபாவோ ஹி ப்ரபஞ்ச: ந ப்ரபஞ்ச: 
ஸ்வபாவம்‌ ப்ரஹ்ம” (ஸூ.பா. 3.2.21) - அதாவது, ஜகத்தானது ப்ரஹ்ம இயல்புடையது ஆனால்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தின்‌ இயல்புடையது அல்ல. இந்த இருவாக்கியங்களும்‌ சித்தாந்தத்திற்கு மி£ 
முக்கியமானவை. வேதாந்த்தை தெளிவாக (சரியாக) புரிந்து கொள்ள இதை தெளிவாக புரிந்து 
கொள்ள வேண்டியது அவசியமாகின்றது. 

2. நகையைப்‌ பற்றி எண்ணும்‌ பொழுது நமக்கு பிரத்தியக்ஷமாக நகை தங்கத்திலிருந்தி 
வேறுபட்டது அல்ல, அதாவது காரியம்‌ காரணத்திலிருந்து வேறுபட்டதல்ல என்று தெரிகின்றது: 
எவ்வாறு, நகையிலிருந்து தங்கம்‌ வேறுபட்டது என்று தெரிகின்றது என்றால்‌, அதை புரிந்துகொள்ள 
நாம்‌ கண்ணாடியில்‌ அதன்‌ பிரதிபிம்பத்தைக்‌ காணவேண்டும்‌. பிரதிபிம்பமாகிய நகை வெறும்‌ பெயர்‌ 
மற்றும்‌ உருவம்‌ மட்டுமே, அதில்‌ தங்கத்தின்‌ எந்த சம்பந்தமும்‌ இல்லை. இதையே, கார ணம்‌ 
காரியத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்கின்றார்‌, பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌. இதையே, qd ௭ 
Wanda Ye ளா Ga எர “ஸர்வம்‌ ச நாமருபாதி ஸதாத்மனைவ ஸத்யம்‌ 
விகாரஜாதம்‌ ஸ்வதஸ்து அன்ருதமேவ ' (காரண ரூபமாக மட்டுமே இந்தப்‌ பெயரில்‌, உருவம்‌ 
என்கின்ற விகாரமானது (மாற்றம்‌) சத்தியமாகின்றது எது சுவதந்திரமானதோ அது அசத்தியமா கும்‌ 


(சா.பா.6.3.2)) 

3. காரியத்திலிருப்பது காரணத்திலிருந்து வே றுபட்டதில்லை என்பது தீர்மானமாகிறது. ஆனா ல்‌, 
காரியமானது தோன்றுவதற்கு முன்னரும்‌, அது அழிந்த பின்னரும்‌ இந்த அநன்யத்தன்மை தொடர்‌ ந்து 
கொண்டே இருக்கும்‌. காரியமானது நமக்கு அனுபவத்தில்‌ உள்ளது என்பதால்‌ அது நிச்சயம்‌ உள்ளது 
என்றாகின்றது. அதனால்‌ அது காணப்படும்‌ முன்னரும்‌ உண்டாயிருந்திருக்க வேண்டும்‌. ஆன ல்‌, 
எது இல்லையோ அதன்‌ இருத்தல்‌ என்பது இயலாது. அதுபோலவே, மீண்டும்‌ நமக்கு 
தென்படவில்லை என்பதால்‌ அது இல்லை என்பதில்லை. ஏனென்றால்‌ எது இருக்கின்றதோ அதற்கு 

ர்‌ ஒன்றாக இருக்கின்றது அப்படியென்றால்‌. 


அழிவு இல்லை. ஏனென்றால்‌, காரணத்துடன்‌ 
காணப்படும்போது அது காரணத்தோடு ஒன்றாக இருக்கவில்லையா என்றால்‌, அப்பொழுதும்‌ அத்‌ 


ஒன்றாகவே இருக்கின்றது. அப்படியானால்‌ முன்னர்‌ உள்ள நிலையிலும்‌, பின்னர்‌ இல்லாத நிலையிலும்‌ 
இப்பொழுது தோன்றும்‌ நிலையிலும்‌ என்ன வேறுபாடு என்றால்‌ இப்பொழுது வேறுபட்டது போல 
தோற்றமளிக்கின்றது. அதனால்‌, காரியம்‌ தோன்றியது என்றால்‌ காரணத்திலிருந்து வேறுபட்டது 
போலத்‌ காட்சியளிக்கின்றது 6 ன்பதே. அதுபோல, காரியம்‌ அழிந்தது என்றால்‌ வேறுபட்டது போல 

இணைந்து விட்டது என்பதே. இதன்‌ பொருள்‌ என்னவென்றால்‌ ஏாரனர்‌: 


தோன்றிய காரணத்துடன்‌ 
எனக TENET, என்னா, ரோனிகளணன எரி எம்‌ எர ஏளனி னாக TNE TATA, 
வின்னி “ப்ராகுத்பத்தே: அவ்யாக்ருத நாமரூபபேதம்‌ 


ஆத்மபூதம்‌ ஆத்மைகசிப்த ப்ரத்யய கோசரம்‌ ஐகத்‌ இதாநீம்‌ வ்யாக்ருத நாமரூபபேதத்வாத்‌ 
த ப்ரத்யய கோசரம்‌ அத்மைக சப்த ப்ரத்யய கோசரம்‌ ச சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ 


அனேக சப்‌ 
இந்த ஜகத்தானது ஆத்மா (பரமாத்மா) என்கின்ற சொல்லும்‌ அதன்‌ ஞானத்தில்‌ விஷயமாகவும்‌ 
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இருந்தது, இப்பொழுது பல சொற்களும்‌ பல பொருளும்‌, ஆத்மா என்கின்ற ஒரே சொல்‌ மற்றும்‌ அதன்‌ 
பொருளாகவும்‌ உள்ளது. (ஐ.பா.1.1.1.) அதனால்‌ எதன்‌ காரணமானது கடந்த, நிகழ்‌ மற்றும்‌ எதிர்‌ 
காலத்தினில்‌ உள்ளதோ அப்படியே காரியமும்‌ கடந்த, நிகழ்‌, எதிர்‌ காலத்தில்‌ இருக்கின்றது. மூன்று 
காலத்திலும்‌ காரியமானது காரணத்துடன்‌ அநன்யமாகவே உள்ளது. ௭90௭ 18 காரின்‌ 38 கா்‌ 
கண்ணை ஏஏ, 4 TTT எ ff Fa ஐ ண்‌ கனா எள்‌ “யதைவ ஹி 
இதாநீமபி இதம்‌ கார்யம்‌ காரணாத்மனா ஸத்‌, ஏவம்‌ ப்ராகுத்பத்தேரபி, ந ஹி இதாநீமபி இதம்‌ 
கார்யம்‌ காரணாத்மானம்‌ அந்தரேண ஸ்வதந்தரமேவ அஸ்தி ' - இப்பொழுது எவ்வாறு 
காரியமானது காரணமாகவே இருத்தல்‌ உடையதோ அப்படியே சிருஷ்டிக்கு முன்னரும்‌ இருந்தது. 
இப்பொழுதும்‌ காரணமானது காரியமான ஐகத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறானதாக இல்லை. (ஸூ.பா.2.1.7) 
எள எ ணர்‌ என ரு கரு எ ௭ னர்‌ TA ன்ற ளா ர ணு என்‌ உ னர்‌ “யதா 
ச காரணம்‌ ப்ரஹ்ம த்ரிஷு காலேஷ ” ஸத்த்வம்‌ ந வ்யபிசரத்‌, ஏவம்‌ கார்யமபி ஐகத்‌ த்ரிஷு 
காலேஷு ஸத்த்வம்‌ ந வ்யபிசரதி (ஸூ.பா. 2.1.16) எப்படி காரணமான ப்ரஹ்மம்‌ மூன்று 
காலத்திலும்‌ இருகின்றதோ அதுபோல காரியமான ஐகத்தும்‌ மூன்று காலத்திலும்‌ இருக்கின்றது. 
ஊர்காண்‌ காணான்‌ னவா 9, எனன அனான்‌ “கார்யாகாரோ$பி காரணஸ்ய 
அத்மபூத ஏவ, அனாத்மபூதஸ்ய அநாரப்யத்வாத்‌'' (ஸூ.பா. 2.118) - காரியமானது காரணத்தின்‌ 
ஸ்வரூபமே ஆகும்‌. ஏனென்றால்‌, எது அதன்‌ ஸ்வரூபம்‌ இல்லையோ. அது இருத்தல்‌ அற்றதாகும்‌. ௭ 
எண்ணை என wate | 16 ண: Fafa: எள்ள 9 ஊணனஸ்‌ 
எனவ எர “ந ச விசேஷதர்சனமாத்ரேண வஸ்த்வன்யத்வம்‌ பவதி | ந ஹி தேவதத்த: 
ஸங்கோசித ஹஸ்தபாத: ப்ரஸாரித ஹஸ்தபாதாச்‌'ச விசே'ஷேண த்ருச்யமானோக$பி 
வஸ்த்வன்யத்வம்‌ கச்சதி - காரியமானதை காண்பதால்‌ மட்டுமே அது காரணத்திலிருந்து 
வேறுபட்டது ஆவதில்லை. கைகால்களை நீட்டி வைத்த தேவதத்தனும்‌, கைகால்களை மடக்கி வைத்த 
தேவதத்தனும்‌, வேறுபட்டவைபோல காணப்பட்டாலும்‌ வேறுபடுவதில்லை. காரணமே காரிய த்தின்‌ 
ஆத்மா அதாவது, ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ஆகும்‌. காரியமானது காரணத்துடன்‌ தாதாத்மியமாகும்‌ 
(வேறுபடாமல்‌ ஒன்றாக இருக்கும்‌) போது அந்த சம்பந்தத்தினை தாதாத்மிய சம்பந்தம்‌ என்‌ று கூறுவர்‌. 
எள: கனா da? ன ATTEN: “ ப்ரஹ்மவாதின: கதமிதி சேத்‌? தஸ்ய 
தாதாத்ம்யலக்ஷண ஸம்பந்தோபபத்தே:  ப்ரஹ்மவாதிகளின்படி காரிய காரணமானது எந்த 
சம்பந்தத்தில்‌ இருக்கின்றது என்றால்‌, அது தாதாத்மியம்‌ என்ற சம்பந்ததத்தில்‌ ஆகும்‌. 
(ஸூ.பா.2.2.38) அதனால்‌ காரியத்தில்‌ இயல்பினை அறிபவரான ப்ரஹ்மவாதி, ஸ்வரூபத்‌ தினில்‌ 
இல்லாததான விசேஷங்களை காரியத்தில்‌ காணும்போதும்‌ அவரின்‌ அந்த ஞானம்‌ - காரியம்‌ 
காரணத்திலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல - பாதிக்கப்படுவதில்லை. (இப்படி விசேஷங்களுடன்‌ காரிய 
காரணத்தில்‌ பிரிவானது காணப்படும்போதும்‌ பிரிவற்றது என்ற ஞானமானது நிராகரிக்கப்‌ 
இருப்பதால்‌) தாதாத்மியத்தினை என] 3496 பேதஸஹிஷ்ணு அபேத (பிரிவை க 
பிரிவற்றதன்மை) என்று கூறுவர்‌. 


படாது 
கிக்கும்‌ 
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4. காரியம்‌ அழியாமல்‌ மூன்று காலங்களிலும்‌ இருப்பது என்று நாம்‌ கண்டோம்‌. அதுமட்டு 
மல்லாமல்‌, காரியம்‌ அழிந்தாலும்‌ காரணமானது அழிவதில்லை என்று கண்டோம்‌. இங்கு ஒரு கேள்வி 
எழலாம்‌: அழியும்‌ காரியம்‌, அழியாத காரியம்‌ என்று இரு வேறுபட்ட காரியங்கள்‌ உள்ளதா என்று. 


அதற்கு பதில்‌: இரண்டு வேறுவகைப்பட்ட காரியங்கள்‌ உள்ளன. ஒன்று அழியும்‌ பானை 
மற்றொன்று அழியாத பானை என்று. களிமண்ணை விடாமல்‌ அதன்‌ ரூபமாகவே இருப்பதான 
பானையானது லயமடையும்‌ போது ப்ரத்யக்ஷமாக இல்லாமல்‌ போனாலும்‌ அதில்‌ அது அவ்யக்தமாக 
இருக்கின்றது. அது அழிவடையாத காரியம்‌. அது களிமண்ணே என்பதால்‌ a 
யச்‌ எரர்‌ “ம்ருத்விவேக தர்சினாம்‌ து கடாதி சப்த புத்தீ நிவர்த்தேதே பரீக்ஷித்து 
பார்த்து களிமண்ணை அறிபவருக்குப்‌ பானை முதலியவற்றின்‌ சம்பந்த புத்தி நீங்கிவிடுகின்றது 
(சா.பா.6.2.3) ஆனால்‌, கண்ணாடியில்‌ பிரதிபிம்பமாக காணப்படும்‌. களிமண்னோடு தாதாத்மிய 
சம்பந்தத்தினை அடையாத, தர்க்க சாஸ்த்திரத்தில்‌ கூறும்‌, களிமண்ணால்‌ செய்யப்படாத 
பானையென்பது அசத்தியமாகும்‌. இதனையே விகாரம்‌ மற்றும்‌ நாமதேயம்‌ மட்டுமே என்று சான்று 
கூறப்பட்டது. மேலே அவித்யா கல்பிதம்‌ என்று எதனை நாம்‌ விடுவோமோ அதுவே இந்த 
சுவதந்திரமான காரியமாகும்‌ அதாவது, சத்ரூபமாக மட்டுமே இந்த பெயர்‌ உருவம்‌ முதலிய ௭ ல்லா 
மாற்றங்களும்‌ சத்தியமாகின்றது, எது சுவதந்திரமாக உள்ளதோ அது அசத்தியமாகும்‌ (சத்தியம்‌ 
மற்றும்‌ அசத்தியம்‌ எனப்படுவது. பாரிபாஷ்யாமான சொற்கள்‌. இதனை அத்யாயம்‌ 9.4 ல்‌ காண வும்‌.) 
5. இனி காரிய காரண, அநன்யத்வ நியாயத்தினால்‌ நாம்‌ பூர்வார்தத்தினால்‌ கூறப்பட்ட 
காரியமானது ச்ருதியில்‌ கூறப்பட்டது. மேலும்‌ உத்தரார்தத்தில்‌ கூறப்பட்டது அபாவமாகும்‌. 
காரியத்தினில்‌ நான்கு நிலைகள்‌ ஸம்பவிக்கும்‌. 
1.  காரணரூபமாகவே இருப்பது. 
2. காரணரூபமாக இல்லாதது 
3. காரியரூபமாகவே இருப்பது 
4. காரியரூபமாக இல்லாதது என்று. இதனில்‌ எது சரி எது தவறு என்று தீர்மானிக்க வேண்‌ டும்‌ 
(1), (2), அல்லது (3), (4) ல்‌ ஒன்றினை ஏற்பதால்‌ மற்றது நிராகரிக்கப்படுகின்றது என்பது தெளிவானதே 
ஆகும்‌. 
ஸ்திதி காலத்தில்‌ முதற்பகுதி (மு) மட்டுமே ஏற்புடையது ஏனென்றால்‌, காரியமானது 
காரணரூபமாக இருப்பது ப்ரத்யக்ஷமேயாகும்‌. லயகாலத்தில்‌ பின்பகுதி (பி) விற்கு (4) மட்டுமே 
ஏற்புடையதாகும்‌, ஏனென்றால்‌, காரியமாக இல்லாத நிலையிலேயே லயமானது உண்டாகும்‌, 
இல்லையென்றால்‌ உண்டாகாது. அப்படி ஸ்திதி மற்றும்‌ லயகாலத்தின்‌ மூலம்‌ இருவகையான 


காரியமும்‌, படம்‌ (1) ல்‌ தெளிவாகின்றது. 
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பு உ 
இருக்கும்‌ நிலை 1198௦ 
(ஸ்திதி) > IX lo 
லய நிலை 3 124 தத்த. 


அழிந்தநிலை 1 


சித்திரம்‌ (1)யின்‌ மற்ற நான்கு இடங்களில்‌ காரியத்தின்‌ நிலைப்பாடுகள்‌ அநன்யத்வ நியாயத்தில்‌ 
உள்ள வேறுபாட்டினால்‌ நிரூபணமாகின்றன. அதாவது, காரணத்திலிருந்து (பூ) காரியமானது 
அநன்யத்தன்மையாகும்‌ ஆனால்‌ காரணம்‌ (௨) காரியத்திலிருந்து வேறுபட்டது. இந்த நான்கு 
காரியங்களின்‌ வேறுபாடு (வழிவகை) நான்கு நிலைகளில்‌ உண்டாகும்‌. இதனை சித்திரம்‌ (ய) (ர) (ல) 
(வ) வினால்‌ காணபித்துள்ளோம்‌. (ய) மற்றும்‌ (ர) வினில்‌ லயகாலத்தில்‌ (3)னை ஏற்வு, அதாவது, 
லயகாலத்தில்‌ காரியமானது காரியமாக இருக்கின்றது. இதனால்‌ லயமானது உண்டாகாமல்‌ 
போகின்றது. (நிருபணமாகாமல்‌). அதனால்‌, இதே இரண்டு நிலைகளும்‌ ஏற்க்கப்படுவதாக இல்லை. 
நிலை (ல) வும்‌ நிராகரிக்கப்படுகின்றது. ஏனென்றால்‌, இரண்டு காரியத்தின்‌ வேற்றுமையும்‌ ஒன்றாக 
இருப்பதினால்‌ மேல்கூறப்பட்ட அநன்யத்வநியாயத்தில்‌ வேறுபாடானது நிரூபணமாவதில்லை. 
காரணத்திலிருந்து இரண்டு காரியத்தின்‌ சம்பந்தமும்‌ ஒரே போன்றதாக உள்ளது. ஆனால்‌ (வ) வினில்‌ 
லயமும்‌ நிரூபணமாகின்றது. வேறுப்படத்தன்மையும்‌ நிரூபணமாகின்றது. இதனால்‌ இதுமட்டுமே 
சமன்வயம்‌ செய்கின்றது. 


மு பி மு பி 
| [4] 
ஸ்திதி 1% 1% 
2 
ட ட ந Vv |X 
க்‌. ப 


ய 7 





ஆனால்‌ இதிலும்‌ லயக்காலத்தில்‌ (முன்‌) மற்றும்‌ (பின்‌) காரியங்களில்‌ அநன்யத்தன்மை 
நியாயத்தின்‌ வேற்றுமையும்‌ இருப்பதில்லை. இதை எவ்வாறு புரிந்துகொள்வது? இங்கும்‌ 
மறைந்திருக்கும்‌ இந்த வேற்றுமையினை இவ்வாறு புரிந்து கொள்வது இயலும்‌: அதாவது (பூ) 
காரியத்தின்‌ நிலை மற்றும்‌ லயகாலத்தில்‌ முறையே (1) மற்றும்‌ (4) ஆனது ஏற்கப்படுகின்றது. அதனால்‌ 
லயகாலத்திலும்‌ காரியமானது தன்னுடைய ரூபத்தில்‌ இல்லை, அதாவது காரணரூபத்தில்‌ உள்ளது 
என்றாகின்றது. அதாவது (பூ) காரியம்‌ என எனை சானி “ஸதேவ ஸோம்யேதமக்ராஸீத்‌” 
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என்ற ச்ருதி வாக்கியத்திற்கு ஏற்பதான காரியம்‌ ஆகும்‌. அதனால்‌ ஸ்திதிகாலத்திலும்‌ அது 
காரணரூபமாகவே தோற்றமளிக்கின்றது. காரியத்தின்‌ இந்த லக்ஷ்ணத்தை பாஷ்யகாரர்‌ - 
அஊணண்‌ கணன அனா 1௭ | எனன எனா “கார்பாகாரோ$பி காரணஸ்ய 
ஆத்மபூத ஏவ | அனாத்மபூதஸ்ய அநாரப்யத்வாத்‌'' காரியமான தும்கூட காரணத்தின்‌ 
சுவரூபமாகவே உள்ளது. அதற்குத்‌ தனி ஸ்திதி இல்லை, சுவரூபமில்லை. (ஸூ.பா.2.1.18) ஆனால்‌ (௨) 
காரியத்தை (4) னை ஏற்று, மற்றும்‌ (1) னை ஏற்கவில்லை. அதனால்‌ (பூ) காரியத்தை பற்றி அவ்வாறு 
(4) ன்‌ பொருள்‌ (1) யுடன்‌ சமன்வயம்‌ செய்து கூறப்பட்டது. அதுபோல (௨) காரியத்தை ஸ்திதிகாலத்தில்‌ 
அர்த்தாபத்தியினால்‌ வேறு பொருளை ஏற்க இயலாது. அதனால்‌ நாம்‌ கண்ட (1) மற்றும்‌ (4) ன்‌ 
பொருளே மிஞ்சுகின்றது. அதாவது, ஸ்திதிகாலத்தில்‌ (உ) காரியம்‌ ப்ரத்யக்ஷ அனுபவத்தின்‌ ௭ திராக 
காரணரூபத்தில்‌ இல்லை. மேலும்‌, லயகாலத்தில்‌ எந்த ரூபத்திலும்‌ இல்லை. அதனால்‌, எப்பொழுதும்‌ 
காரணத்துடன்‌ தொடர்பில்லாமலுள்ள காரியம்‌ என்பது இல்லாததே ஆகும்‌. பாஷ்யகார ரும்‌ இதையே 
கூறுகிறார்‌ அண்‌ ரணரா௫க்‌ எனால்‌ எர வர்‌ 16 ௭௮ எனா சார காணின்‌ வளை 
அள: காச்ன எள்‌ “தார்யமாகாசா'திகம்‌ பஹ-ப்ரபஞ்சம்‌ ஜகத்‌ காரணம்‌ பரம்ப்ரஹ்ம 
தஸ்மாத்‌ காரணாத்‌ பரமார்ததோ$நன்யத்வம்‌ வ்யதிரேகேண அபாவ: கார்யஸ்ய 
அவகம்யதே ' - ஆகாயம்‌ முதலிய பலவகையான ஜகத்‌ காரியமாகும்‌ பரப்ரஹ்மம்‌, காரணம்‌. 
பரமார்த்தமான கண்ணோட்டத்தில்‌ அந்தக்‌ காரியமானது காரணமானதுடன்‌ அநன்யமாகும்‌. 
காரணத்துடன்‌ வேறுபட்டதான காரியமே இல்லை (ஸூ.பா.2.1.14). ஆனால்‌, அஞ்ஞானி ஜகத்தை 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறாகக்‌ காண்கின்றான்‌. இந்த உண்மை அல்லாத (அயதார்த்த) ஞானத்தின்‌ 
விஷயமான ஜகத்தை பாஷ்யகாரர்‌ அவித்யாகற்பிதம்‌ அவித்தியாப்ரத்யுபஸ்தபிதம்‌. 
அவித்யாக்கிருதம்‌, மற்றும்‌ மித்யை என்று கூறுகின்றார்‌ (12.5 பார்க்கவும்‌). 

(6) காரியம்‌, தோற்றத்திற்கு முன்பே இருக்கிறது. மேலும்‌ லயத்தில்‌ பின்னரும்‌ இருக்கும்‌ - இதன்‌ 
அனுபவம்‌ ஒருவருக்கும்‌ இல்லை. இப்படிச்‌ சொல்வதற்கு பதிலாக, ஏன்‌ இவ்வாறு கூறக்கூடாது. 
அதாவது காரியம்‌ இப்பொழுது மட்டுமே உள்ளது. காரணத்தில்‌ உள்ள ஒரு விசேஷமான 
மாயாசக்தியானது, இப்பொழுது காரியத்தை உற்பத்தி செய்ததா? 

அவ்வாறு இல்லை. உற்பத்திக்கு முன்னரோ அல்லது லயத்திற்கு பின்னரோ காணப்படாது 
போனாலும்‌ அது இல்லாததாக ஆகிவிடாது. அப்படியானால்‌ காரியம்‌ இன்மையிலிருந்து 
தோன்றுகிறது மற்றும்‌ இன்மையாகவே பின்னா ஆகின்றதென்று ஆகிவிடும்‌. இது ந்யாயமற்றது 
என்று ஏற்கனவே கூறப்பட்டது: கச்‌: என்‌ “கதமஸத: ஸத்‌ ஜாயதே'' அஸத்திலிருந்து 
எவ்வாறு ஸத்‌ தோன்றும்‌ (சா.6.2.2) என்று கூறி ச்ருதியானது அஸத்‌ வாதத்தை நிராகரித்துள்ள து. 
எப்பேர்பட்ட சக்தியானாலும்‌ அது இருத்தல்‌ உடையதை அழிக்க இயலாது. எ பனி எ என்‌ காணா 
எவ்ள “வந்த்யா புத்ரோ ந தத்த்வதே மாயயா வாபி ஜாயதே -மலடிக்கு உண்மையாகவும்‌ 
மாயையினாலும்‌ பிள்ளை பிறப்பது இயலாது (மா.கா.3.28). அதனால்‌, காரணம்‌ மற்றும்‌ காரியத்திற்கு, 
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இடையில்‌ வேறொரு சக்தியை ஏற்பதற்கு பதிலாக காரணத்தோடு நேரடியாக சேற்பது இயலும்‌. 
நம்முடைய வசதிக்காக, நாம்‌ அப்படிப்பட்ட சக்தியை ஏற்றாலும்‌ கூட நிச்சயம்‌ காரியமானது சக்தியைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறு இல்லை என்று நாம்‌ கூறவேண்டி வரும்‌. 


காரான அன ர: எத STATA கண்‌ “காரணஸ்ய ஆத்மபூதா சக்தி: சக்தேச்‌'ச 
அத்மபூதம்‌ கார்யம்‌ ' - சக்தியானது காரணத்தை காட்டிலும்‌ வேறு இல்லை. அதுபோல ப்ரஹ்மம்‌ 
மற்றும்‌ ஜகத்திற்கு இடையில்‌ ப்ரக்ருதி, மூல பிரதிருதி அல்லது மாயா என்கிறது சக்தியினை ஏற்றாலும்‌ 
ஐகத்தானது இந்த சக்தியிலிருந்தும்‌, இந்த சக்தியான தும்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்தும்‌ வேறுபட்டது. அல்ல 
(ஸூ.பா.2.1.18) எ எ: எமி என, : னார்‌ “ஸா சக்தி: ப்ரஹ்மைவ அஹம்‌, 
சக்தி சக்திமதோ: அநன்யத்வாத்‌' - அந்த சக்தி ப்ரஹ்மமே, அது நானே ஆகும்‌. காரணம்‌ சக்தி 
மற்றும்‌ சக்தியுடையஸ்வரூபம்‌ வேறில்லை. (கீ.பா.14.27) 


AH வள்‌ எள்ள சாள “மம ஸ்வரூபபூதா மதீயா மாயா - என்னுடைய சுவரூபமானது 
என்னுடைய மாயை (கீ.பா.14.3) 


எ அணுகும்‌: அனான்‌ ௭௭ எ ளி என “யா மூலப்ரக்ருதி: அப்யுபகம்யதே ததேவ ச நோ 
ப்ரஹ்ம” - எது மூலப்ரக்ருதி என்று ஏற்கின்றீர்களோ அதுவே எங்கள்‌ மதத்தில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
(ஸுூ.பா.2.3.9) 


ada எனா எனன? என்‌ Frere எற ரண எளானார்‌ எண்‌ எண ளா 
| என $ளிளினிரர்‌ ஸர்வம்‌ ச நாமரூபாதி ஸதாத்மனைவ ஸத்யம்‌ விகாரஜாதம்‌ ஸ்வதஸ்து 
அன்ருதமேவ வாசாரம்பணம்‌ வீகாரோ நாமதேயம்‌ இத்யுக்த த்வாத்‌ | ததா ஹி ஜிவோ5$பீதி" 
(ஸ.பா. 6.3.2) 


இவ்வாறே சக்தியும்‌, சக்தியுடையவரும்‌ வேறுபட்டவர்‌ அல்ல. அநன்யத்தன்மை உள்ளவரே. இந்த 
நிலையில்‌ சக்தியாகிய மாயா மற்றும்‌ ஜீவன்‌ கூட அநந்யத்தன்மை உள்ளவையே. ஆகவே சக்‌ கி, 
சக்தியுடைய ப்ரஹ்மன்‌, இந்த சக்தியின்‌ வினையான ஜீவன்‌ ஆகியவை அனைத்தும்‌ அதன்‌ ட 
ரூபத்தில்‌ ப்ரஹ்மமே. ஏனென்றால்‌ தோற்றமும்‌, மாற்றமும்‌ வாசாரம்பணம்‌ நாமதேயம்‌ மட்டுமே. இங்குச்‌ 
சுட்டிக்‌ காட்டப்பட்ட ஜீவ-ப்ரஹ்ம அனன்யத்தன்மையானது ஜீவப்ரகரணத்தில்‌ தெளிவாகும்‌, 
(11 கரணம்‌) 


கேள்வி : பானை மற்றும்‌ நகை முறையாக களிமண்‌ மற்றும்‌ தங்கத்திலிருந்து வேறுபட்டதல்ல 
என்பது ப்ரத்யக்ஷமாகும்‌. காரணத்திலிருந்து வேறுபட்டதான காரியம்‌ என்று எதுவுமில்லை. அதனால்‌ 
இந்த விஷயத்தை இத்தனை கஷ்டப்பட்டு நிரூபிக்க என்ன அவசியம்‌? 
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பதில்‌ : அப்படியில்லை. உதாரணத்தில்‌ காரிய-காரணத்தின்‌ அநன்யத்வம்‌ ப்ரத்யக்ஷமாகும்‌. 

இப்படியே உதாரிக்கப்பட்ட இடத்திலும்‌ ப்ரஹ்மமானது ப்ரத்யக்ஷமானால்‌. சுலபமாக ஐகத்‌- 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ அநன்யத்தன்மையும்‌ புரியும்‌, ஆனால்‌ காரியம்‌ ஜகத்தாக மட்டுமே ப்ரத்யக்ஷம்‌, அது 
ப்ரஹ்மத்தோடு சம்பந்தமுடையதா அல்லது வேறு மற்றொன்றுடன்‌ சம்பந்தமுடையதா என்று 
தீர்மானிக்க இயலாது. (எமூ.பா.1.1.2) 
af: Rafa wet: 94 எனா ணம்‌ safe | ண்ணி ஏ ரன்‌ 1௯ எனா 
ணின்‌ னோ சொன்ன என்னி எ werd RASH 

“ஸதி: இந்த்ரிய விஷயத்வே ப்ரஹ்மண: இதம்‌ ப்ரஹ்மணா ஸம்பந்தம்‌ 

கார்யமிதி க்ருஹ்யேத | கார்யமாத்ரமேவ து க்ருஹ்யமாணம்‌ கிம்‌ 

ப்ரஹ்மணாஸம்பந்தமிதி கிமந்யேன கேனசித்வா ஸம்பந்தமிதீ ந சக்யம்‌ 

நீச்‌சேதும்‌ (ஸூ.பா. 1.1.2) 


இந்த காரணத்தினால்‌ விசாரிக்கபடும்‌ ஜகத்தினை குறித்து பல வகைப்பட்ட கற்பனை செய்து 

ப்ரஹ்மத்துடன்‌ உள்ள சம்பந்தத்தை விடுத்து தனியே சுதந்திரமாக இருத்தலை கூ றுகின்றனர்‌. 
அஞ்ஞானிகள்‌ அதனை சுதந்திரமாகவே நினைக்கின்றனர்‌. அதனால்‌ ப்ரத்யக்ஷமான உதாரணத்தின்‌ 
உதவியுடன்‌ விசாரித்து இந்த ஐகத்தின்‌ கற்பனையினை புரியவைக்க கண்ணாடியில்‌ நகையின்‌ 
பிர திபிம்பத்தின்‌ உதாரணமும்‌ கூறப்பட்டது. 
கேள்வி 

4. ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தின்‌ நிமித்த காரணமாக எவ்வாறு நிரூபிக்கப்படுகின்றது? 

2. ப்ரஹ்மத்தில்‌ சிருஷ்டிக்க ப்ரவ்ருத்தியானது ஏன்‌ உண்டாகின்றது? 


3, ப்ரஹ்மம்‌ ஐகத்தின்‌ உபாதான காரணம்‌ என்று ச்ருதி எவ்வாறு நமக்கு 
புரியவைக்கின்றது? 


4. அபின்ன நிமித்த உபாதான காரணம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

5, ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்‌ அந்தர்யாமியா அல்லது ஜகத்‌ உபாதானமா?- வர்ணிக்கவும்‌. 

6. வாசாரம்பணம்‌, விகாரம்‌, நாமதேயம்‌ முதலியவையினை விளக்குக. 

- இருவகையான காரியமானது என்னென்ன? அவற்றில்‌ உள்ள வேறுபாடு என்ன? 
8. காரிய-காரண த்தின்‌ இடையில்‌ அநன்யத்வம்‌ சம்பந்தத்தை விளக்குக. 

9. காரியம்‌ காரண த்திலிருந்து ஏன்‌ வேறுப்பட்டது அல்ல? 





10. 


11. 


12. 


13. 


14. 


15. 


16. 
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காரணம்‌ காரியத்திலிருந்து ஏன்‌ வேறுபட்டது? 


லயகாலத்தில்‌ காரியம்‌ காரணத்திலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல என்று எப்படி 
நிரூபணமாகின்றது. 


ஸ்திதி காலத்தில்‌ காரணம்‌ காரியத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்று எவ்வாறு 
நிரூபணமாகின்றது. 


ஸ்திதி மற்றும்‌ லயகாலத்தின்‌ அநன்யத்வதன்மையில்‌ வேறுபாடு என்ன? 
காரியத்தினை குறித்து ச்ருதியின்‌ விசாரம்‌ என்ன? 
தாதாத்மிய சம்பந்தம்‌ என்றால்‌ எனன? 


காரியம்‌ மற்றும்‌ காரணத்துடன்‌ காரண சக்தியின்‌ சம்பந்தம்‌ என்ன? 


CRIED 





ப்ரஹ்ம காரணத்தன்மையைக்‌ குறித்த சர்ச்சை 


ஐந்தாவது அத்யாயத்தில்‌ ஜகத்தின்‌ காரணத்தைக்‌ குறித்து பார்க்கப்பட்ட பலவகை 
சித்தாந்தகளில்‌ அவற்றை நிரூபித்த அவர்களுடைய தர்க்கத்தின்‌ அடிப்படையிலேயே அவற்றை 
நிராகரித்தோம்‌. கடந்த அத்யாயத்தில்‌ ப்ரஹ்மமே ஜகத்காரணம்‌ என்பதும்‌ நிரூபிக்கப்பட்டது. அடுத்து 
இந்த சித்தாந்தத்திற்கு விரோதமாக எழும்‌ சந்தேகங்களுக்கு விடை அளிக்க வேண்டும்‌. ஸ்தூணா 
நிகநந ந்யாயம்‌ என்ற ஒன்று உண்டு. நடப்பட்டகம்பம்‌ திடமாக இருக்க அசைத்து அசைத்து அதை 
திடமாக நடுவது ஆகும்‌. ப்ரஹ்மமே ஜகத்காரணம்‌ என்ற கொள்கையை திடமாக்க தர்க்கங்களின்‌ 
எதிர்வாதங்களை எழுப்பி அதற்கு பதில்‌ கீழ்கண்டவாறு தரப்படுகிறது. 


7.1. நினைவில்‌ கொள்ளவேண்டிய விஷயம்‌ என எளி மனன “ஸதேவ 
ஸோம்யேதமக்ராஸீத்‌ ஏகமேவாத்விதீயம்‌'' ஸோம்யனே, இவையாவும்‌ முன்னதாக ப்ரஹ்மன்‌ என 
இருந்தன. ப்ரஹ்மன்‌ அன்றி இரண்டாவது என்றில்லை ' (சா.6.2.1). இதனை ஆதாரமாக கொண்டே 
காரியகாரண அநன்யத்தன்மை (அத்யாயம்‌ 6.5 ௧) மற்றும்‌ அதனால்‌ ப்ரஹ்ம - ஜகத்‌ 
அநன்யத்தன்மையும்‌ நிரூபிக்கப்படுகின்றது. (அத்யாயம்‌ 6.5 ச). இந்த ச்ருதி வாக்கியம்‌ மூலம்‌ மேலும்‌ 
ஒரு விசாரமானது மேலெழுந்து வருகின்றது. சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ ப்ரஹ்மம்‌ மட்டுமே இருந்தால்‌ 
இப்பொழுது எதுவெல்லாம்‌ காணப்படுகின்றதோ அதுவெல்லாம்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து அநன்யம்‌ 
(வேறுபடாதது) என்று. அப்படியானால்‌ காரியமான ஜடமான ஜஐகத்தும்‌ கூட அநன்யமாகின்றது. எது 
காரியமில்லையோ அப்படிப்பட்ட ஜீவனும்‌ அநன்யமேயாகும்‌. இதன்‌ விளக்கமான விரிவுரை ஜீவ 
பரகரணத்தில்‌ செய்யப்படும்‌. 


(7.1) (௧) ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டதல்ல-பூர்வபாகம்‌. 





ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜீவனிலிருந்து வேறுபட்டதே-உத்தரபாகம்‌. 


மிகவும்‌ ஒங்கி ஒலிக்கும பேரிகை போன்ற இந்த வாக்கியத்தை நினைவில்‌ வைத்துக்‌ கொண்டால்‌ 
சித்தாந்த சம்பந்தப்பட்ட எந்தவித கேள்விக்கும்‌ சுலபமாக பதிலளிக்க இயலும்‌. அந்த எதிர்ப்பானது 
லெளகிகமானாலும்‌ எதிர்கொள்ளக்‌ கூடிய ஸாமர்த்யம்‌ வேதாந்தத்திற்கு உண்டு. காரணம்‌, முன்னர்‌ 
கூறப்பட்ட (அத்யாயம்‌ 5.10) தர்க்கத்திலுள்ள தோஷமான து பலவற்றை (நாநாத்வம்‌) சார்ந்தது. ஆனால்‌ 
வேதாந்தம்‌ ஒற்றுமையைச்‌ (ஏகத்வம்‌) சார்ந்திருப்பதனால்‌ இப்படிப்பட்ட குறைகளினின்றும்‌ 
முழுவதுமாக விடுதலை பெற்றது. அது பல எதிர்ப்புகளையும்‌, மறுப்புகளையும்‌ எதிர்கொண்டு பதில்‌ 
தரக்கூடியது. 
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7.2. போக்தா-போக்ய (அனுபவிப்பவர்‌ -அனுபவிக்கப்படுவது) 
பிரிவற்றத்தன்மை குறித்த சந்தேகம்‌. 


சந்தேகம்‌: ப்ரஹ்மத்தை ஐகத்தின்‌ ஒரே காரணமாக ஏற்றால்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டதாக 
எதுவும்‌ இருத்தல்‌ இயலாது. அதாவது, அனுபவிக்கப்படும்‌ ஜகத்‌ ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. அனுபவிப்பவரான 
ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மம்‌. அப்படியானால்‌, அனுபவிப்பவர்‌, அனுபவிக்கப்படுவது, இதனில்‌ எந்த வேறுபாடும்‌ 
இருக்காது. ஆனால்‌, இந்தப்‌ பிரிவு எல்லோருடைய அனுபவித்திலும்‌ காண்பிக்கப்படுகிறது. அதனால்‌ 
வேதாந்தத்தில்‌ கூறப்பட்ட ப்ரஹ்மமே ஐகத்காரணம்‌ என்பது யதார்த்தத்திற்கு விரோதமானது 
(ஸூ.பா.2.1.13) 


பதில்‌: இந்த சந்தேகம்‌ சரியில்லை. ஜகத்தும்‌ ஜீவனும்‌ சுயரூபத்தில்‌ ஒன்றான போதிலும்‌, 
வியவகாரத்தில்‌ வேறுபட்டவை. போகமானது வியவகாரத்தில்‌ மட்டுமே உண்டாகின்றது. சுவரூபத்தில்‌ 
இல்லை. இதனை குறித்த ஒரு உதாரணம்‌: சுத்தியலின்‌ உபாதான காரணம்‌ இரும்பு, ஆதாரமான 
செம்மட்டியும்‌ இரும்பே, அதனால்‌ சுவரூபத்தில்‌ இவையிரண்டும்‌ இரும்பிலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல. 
இருந்தாலும்‌ இரண்டும்‌ வேறுபட்டதேயாகும்‌. ஆனால்‌ இரண்டின்‌ பிரிவினை குறித்த வியவகாரத்தில்‌ 
எந்தவொரு பிரச்சனையும்‌ இல்லை. ஒன்று அடி தருகிறது மற்றொன்று அடி பெறுகின்றது. 
இருந்தாலும்‌ சுவரூபமான இரும்பில்‌ அடிக்கும்‌. வியவாகரமும்‌ இல்லை, அடி பெறும்‌ வியவகாரமும்‌ 
இல்லை. அதனால்‌ போக்தாவான ஜீவன்‌ மற்றும்‌ போக்யமான ஜகத்‌ இரண்டும்‌ அவையுடைய 
சுவரூபத்தில்‌ ப்ரஹ்மமே யானாலும்‌, வேறுபட்டதாகவே தோன்றுகின்றன. அவையின்‌ வேறுபட்ட 
தோற்றங்களால்‌ வியவகாரம்‌ தடையின்றி நடைபெறுகின்றது. 


7.3. ஹிதம்‌ செய்வது குறித்த சந்தேகம்‌. 


சந்தேகம்‌: இதுவெல்லாம்‌ ஜகத்தானால்‌ இந்த ஐகத்தில்‌ துன்பத்தை அனுபவிக்கும்‌ ஜீவனும்‌ 
ப்ரஹ்மமேயாகும்‌. ஜீவ-ப்ரஹ்மனின்‌ பிரிவற்ற நிலையிருப்பதால்‌ ஜீவனும்‌ சிருஷ்டிசெய்பவராக இருக்க 
வேண்டும்‌. அப்படியானால்‌, ஜீவன்‌ தனக்குத்‌ தீமை விளைவிக்கும்‌ (ஹிதம்‌ செய்யாத) ஜகத்தைத்‌ 
தானே சிருஷ்டித்தது என்று கொள்ளவேண்டும்‌. இது அறிவிற்குப்‌ புறம்பானது. ஆகவே ஜீவ-ப்ர ன 
ஒருமைப்பாட்டைக்‌ கூறும்‌ வேதக்‌ கருத்தும்‌ தவறே. 


பதில்‌: துன்பப்படும்‌ ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மமான போதும்‌, ப்ரஹ்மம்‌ ஜீவனிலிருந்து வேறுபட்டது (அ த்‌.74.௧) 
சுவரூபத்தில்‌ ஒன்றானபோதிலும்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ காணப்படும்‌ சக்தி, ஜீவனில்‌ எப்பொழுதும்‌ 
காணப்படுவதில்லை. அதனில்‌ எந்த சந்தேகமும்‌ இல்லை. இதனை குறித்து பல உதாரணங்கள்‌ ர்‌ 
இயலும்‌. அறிவியலை பொறுத்தவரை, வைரமும்‌ “கார்பன்‌' (கரிமம்‌), நிலக்கரியும்‌ “கார்பன்‌” ஆகும்‌, 
தன்னுடைய சுவரூபத்தில்‌ நிலக்கரியானது வைரத்திலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல. இருந்தும்‌ வைரம்‌ 
நிலக்கரியைக்‌ காட்டிலும்‌ மகத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக அறியப்படுகின்றது. அதுபோல. ப்ரஹ்ம மும்‌ 
ஜீவனைக்‌ காட்டிலும்‌ மகத்துவம்‌ வாய்ந்தது. சிருஷ்டி, ஸ்திதி மற்றும்‌ லயமானது ஜீவனிலி ருந்து 


சனி 
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வேறுபட்டதாக அறியப்படும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ காரியமாகும்‌. ஜீவனின்‌ காரியம்‌ அல்ல. எ பா: 
TATA 4 YE அனா: சோர்‌ ள ze எண்‌ எண “ந ஜகத: யதோக்த 
விசே'ஷணம்‌ ஈசீ்‌வரம்‌ முக்த்வா அன்யத: ஸம்ஸாரிணோ வா உத்பத்த்யாதி ஸம்பாவயிதும்‌ 
சக்யம்‌ மேற்கூறப்பட்ட சிறப்புகள்‌ கூடிய ஈச்வரனை காட்டிலும்‌ மாறுபட்ட லெளகிக ஜீவனால்‌ 
ஐகத்தின்‌ தோற்றம்‌ முதலியவை செய்ய இயலாது (ஆ.பா.1.1.2) அதனால்‌ இந்த சந்தேகம்‌ எழுப்புதல்‌ 


தவறு. 

சந்தேகம்‌: ஆனால்‌ ச்ருதியானது, எச்‌ ஊிஎ ௮9௭ எினனன ஏஏ எனக்‌ னாகி 
“டஸயம்‌ தேவதைக்ஷ்த அனேன ஜீவேனாத்மனா அனணுப்ரவிச்ய நாமரூபே வ்யாகரவாணீதி'' 
_ அதாவது இந்த ஜீவாத்மாவின்‌ ரூபத்தில்‌ பிரவேசம்‌ செய்து நாம ரூபங்களை நான்‌ உண்டாக்குவேன்‌, 
என்று தேவதை (பரமாத்மா) சிந்தித்தது (சா.6.3.2) அதனால்‌ ச்ருதியின்‌ படி, ஜீவனே இந்த பெயர்‌ 
உருவ வேறுபாட்டினை செய்ததது என்றால்‌ தவறு. இங்கு ஜீவாத்மாவின்‌ ரூபத்தில்‌ என்பதை 
ரவேசம்‌' செய்து என்பதுடன்‌ சம்பந்தம்‌ செய்து காணவேண்டும்‌. அது பெயர்‌ - நாம ரூபத்துடன்‌ 
சம்பந்தப்பட்டது அச்‌ 

- ஏ FT எனி எனகவ எளி எிஎன ணைன ஊன்‌ “ந ௪ கிரி நதி 
ஸமுத்ராதிஷ தாதா ரக நாமரூபேஷு அநீச்‌'வரஸ்ய ஜீவஸ்ய வ்யாகரண 
ஸாம்‌ த்யமஸ்தி மலடு நதி, சமுத்திர ம்‌, முதலிய பலவகை பெயர்‌ - உருவங்களை சிருஷ்டிக்கும்‌ 
தகுதி துநீச்வரனான ஜீவனில்‌ காண பபடுவதில்லை (சா.பா.2.4.20) அதுமட்டுமல்ல, அரணைரனேயா 
அன்ன எனகன பே ஏகா alam | எாணாராரர ன்னை Sarria 


த்யாதீ வயாபாரம்‌ வர்ஜயித்வா அன்யதணிமாத்யாத்மகம்‌ ஐச்‌'வர்யம்‌ 


“ஜகதுத்‌ பத்‌ த 2 

ம த்தானாம்‌ பவிதுமா ஹத்‌ ப நித்பஸித்தஸ்ய ஈச்‌வரஸ்யைவ  - சகுண 
ரண்ம உபாசனையினால ர லாகமடைந்த முக்தர்களுக்குக்‌ கூட சிருஷ்டி முதலிய காரியத்தில்‌ 
அதிகா ரமுமில்லை- (தகுதியிலலை) (ஸூ.பா.4.4.17) அதனால்‌ சந்தேகம்‌ தவறு. 


4. சஹகா ரி காரணமின்மை குறித்த ௪ ந்தேகம்‌. 


7 . _ 
த்து செய்கின்றதோ, அது தன்னுடைய காரியத்தை செய்ய சஹகாரி (உதவியான) 
உற ளை எதிர்பார்கின்றது. குயவன தன்னுடைய பானையை பிடிக்க தடி, சக்கிரம்‌ முதலியவை 


ணங்க ர ட்ட 
ச பாகிக்கின்‌ றான்‌. தஙக | ஆசாரி கத்தி, குழல்‌ முதலிய பொருட்கள்‌ உதவியுடன்‌ நகையை 
உட்‌ ஒன்றா ன்‌. ஆனால, ப்ரஹ்மத்திற்கு சிருஷ்டி செய்ய இதுபோல எதுவும்‌ இல்லை. ஆனால்‌ அது 
செய்‌ மாக இருக்க இயலாது. (சா.பா2.1.8) 
தத்கா ந்‌ 


ர்‌ தபோதும்‌ காரியமானது உண்டாகவே செய்கின்றது. உதாரணத்திற்கு விஷயங்களை 
அது 
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பார்க்க சஹகாரிகாரணம்‌, வெளிச்சம்‌, கண்‌, மற்றும்‌ மனது ஆகிய மூன்றும்‌ அவசியமாகின்றது. 
இருட்டில்‌ செல்லும்‌ பிராணிகளுக்குக்‌ கண்ணும்‌ மற்றும்‌ மனதும்‌ மட்டும்‌ போதுமானதாகின்றது. 
யோகிகளுக்கு மனது மட்டும்‌ போதுமானதாகின்றது. அவர்கள்‌ மனதின்‌ பலத்தினால்‌ மட்டுமே 
காண்கிறார்கள்‌ என்றால்‌ (பிரு.பா.1.4.2) விஷயங்களை உற்பத்தி செய்ய இந்த நியமம்‌ 
போதுமானதாகின்றது. சப்பாத்தி செய்யும்‌ பழக்கமற்றவர்‌ கல்‌, உருளை முதலியவை உபயோகிப்பது 
காண்கிறோம்‌. ஆனால்‌ அனுபவிகளோ கையால்‌ மட்டுமே செய்கின்றனர்‌. இதிஹாசத்தில்‌ நாம்‌ அறிவது 
யோகிகள்‌ மற்றும்‌ தேவதைகள்‌ தபஸ்சித்தியினால்‌ எந்தவித சாமகிரியும்‌ (சஹகாரிகாரணமும்‌) 
இல்லாமல்‌ சிருஷ்டி செய்யக்கூடுமென்று காணப்படுகின்றது. சஹகாரி காரணம்‌ இல்லாமல்‌ சிலந்தி 
தன்னுடைய வலையைப்‌ பின்னுகின்றது. அதுபோல சஹகாரி காரணம்‌ இல்லாமல்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ 
தன்னுடைய சிருஷ்டியினைச்‌ செய்கின்றது. இதனைக்‌ குறித்து சந்தேகம்‌ எழப்புதல்‌ சரியல்ல. 


7.5. படைத்தலுக்குத்‌ தேவையான உபகரணங்கள்‌ அற்ற 
நிலையினைக்‌ குறித்த சந்தேகம்‌. 


சந்தேகம்‌: சஹகாரி காரணமானது இல்லாத போதும்‌ மேற்கூறிய உதாரணத்தில்‌ 
ஜகத்கர்த்தாவிற்கு ஞானேந்திரியம்‌ மற்றும்‌ கர்மேந்திரியம்‌ கூடியதான உடலானது அவசியமாகின்றது. 
ஆனால்‌ ப்ரஹ்மனிற்கோ, 3 ஏன அனா: “அசக்ஷ அச்‌ரோத்ரமவாகமன:”- கண்‌, 
காது, வாய்‌, மற்றும்‌ மனது எதுவுமில்லை. (பிரு.3.8.8.) அதன்‌ பொருள்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு சரீரமில்லை. 
அதனால்‌ அது ஜகத்காரணமாவது இயலாது (ஸூ.பா.2.1. அதிகரணம்‌ 10) 


பதில்‌: எந்த ச்ருதியானது ப்ரஹ்மத்திற்கு உடல்‌ இல்லை என்று கூறியதோ அதுவே ப்ரஹ்மம்‌ 
ஜகத்காரணம்‌ என்று கூறுகின்றது. அதனால்‌ இதனை ஏற்பதே சரியாகும்‌. ச்ருதியின்‌ ஒரு 
வாக்கியத்தை ஏற்று மற்றதினை விடுப்பது சரியல்ல. இங்கு - அர்த குக்குடீய ந்யாய - மானது, 
கோழியின்‌ பாதி குஞ்சு பொரிக்கவும்‌ மற்றதைச்‌ சாப்பிடவும்‌ - சரியாகாது. இந்த நியாயமான து 
ஏற்கப்படமுடியாதது. ஜீவன்களைப்போல்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு காரணங்கள்‌ இல்லாதபோதும்‌ அதி 
அற்புதமான இந்த சிருஷ்டி தோன்‌ றியதனையே ச்ருதியானது அதன்‌ சக்தியை குறித்து 
வர்ணிக்கும்போது கூறுகின்றது. இந்நிலையில்‌ ஜீவனின்‌ எல்லைக்கு உட்பட்ட சக்திகளை 
உதாரணமாகக்‌ கொண்டு ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ அப்படிப்பட்ட எல்லைகளைக்‌ கற்பனை செய்வது சரியல்‌ ன்‌ 
அதனால்‌, இந்த விஷயத்தைக்‌ குறித்து அனுமானம்‌ செய்து சந்தேகத்தை எழுப்புவது தவறு. 
வைசேஸஷிகர்களின்‌ கோட்பாடுகள்படி ஈச்வரனானவன்‌ உடலுடையவர்‌ என்பதை குறித்து 
எந்தவிதமான தோஷங்கள்‌ காண்பிக்கப்பட்டதோ (அத்யாய-5.5) அங்கு அவர்‌, அனுமானத்தினால்‌ 
நிரூபிக்கப்பட்ட ஈச்வரனான படியால்‌, அனுமானத்தினாலேயே காண்பிக்கப்பட்ட து. 
வேதாந்திகளுக்கோ ப்ரஹ்மமானது வேதத்தின்‌ ப்ரமாண த்தினால்‌ நிருபணமானது என்பதால்‌, இங்கு 
வேதத்தின்‌ மூலம்‌ மட்டுமே தோஷம்‌ கற்பிக்கவேண்டும்‌ அனுமான த்தினால்‌ அல்ல. 
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7.6. படைப்பின்‌ நோக்கம்‌ பற்றிய ஐயம்‌ : 


சந்தேகம்‌: ஏதாவது ஒரு பயன்‌ எதிர்பார்த்தே சைதயன்யமானது காரியத்தில்‌ ஈடுபடுகின்றது, 
இல்லாவிட்டால்‌ ஈடுபடுவதில்லை. எனவே, எந்த பிரயோஜனத்திற்கு பிரமம்மம்‌ சிருஷ்டி காரியத்தில்‌ 
ஈடுபட்டது? தன்னுடைய திருப்திக்காக என்றால்‌, அது சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ அதிருப்தராக இருந்தது 
என்றாகும்‌. ஆனால்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு அதிருப்தி என்ற பேச்சுக்கே இடமில்லை. இதனை ஆப்தகாமா 
என்பர்‌. அதனால்‌, மேற்‌ கூறப்பட்டது அதற்கு விரோதமானதாகும்‌. அது எந்த காரணமும்‌ இல்லாமல்‌ 
சிருஷ்டியில்‌ ஈடுபட்டது என்றால, அப்படிப்பட்டவர்‌ பைத்தியம்‌ என்றே கூறப்படுவர்‌ உலகத்தில்‌. 
ஆதலால்‌, இந்த சிருஷ்டியானது ஒரு பைத்தியத்தால்‌ உண்டானது என்று ஏறக வேண்டிவரும்‌. இது 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ சர்வஜ்ஞத்தன்மைக்கு விரோதமானதாகும்‌.. அதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்காரணமாக 
இருக்க இயலாது (ஸூ.பா.2.1. அதிகரணம்‌ 11) 


பதில்‌: போன கல்பத்தில்‌ ஜீவனானது பிரளயகாலத்தில்‌ தன்னுடைய கர்மத்தோடு ப்ரஹ்மத்தில்‌ 
லயமடைந்தது. அந்த கர்மமலனை அனுபவிக்கவே ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டியை செய்கின்றது. 
தனக்காக அல்ல. 


எக ரானை எண்ணச்‌ afore ஏன Aida ஒளக 
Hera 

“ப்ரக்ருதிச்‌ச த்ரிகுணாத்மிகா ஸர்வகார்யகரணவிஷயாகாரேண பரிணதா புருஷஸ்ய 
போகாபவர்கார்த்தகர்த்தவ்யதயா தேஹேந்த்ரியாதி ஆகாரேண ஸம்ஹன்யதே'' (கீ.பா.13 
அவதரணம்‌) 

முக்குணமுடைய ப்ரக்ருதி, எல்லா காரிய கரணங்கள்‌ மற்றும்‌ விஷயங்களின்‌ உருவத்தில்‌ 
மாற்றமடைந்து புருஷனின்‌ போகத்திற்கும்‌ மோக்ஷத்திற்கும்‌ உடல்‌, புலன்‌ முதலியதாக 
நிலைபடுகின்றது. (கீ.பா.13.அவதரணம்‌) ஆப்தகாமனான ப்ரஹ்மத்திற்கு தனக்காக எந்த 
பிரயோஜனமும்‌ இல்லாத பொழதும்‌ ஜீவன்‌ கர்மமலனை அனுபவிக்க இந்த சிருஷ்டியில்‌ 
ஈடுபடுகின்றது. அதனால்‌ சிருஷ்டி காரணமற்றதாக இல்லை, காரணமுடையதே. அதனால்‌ 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ சிருஷ்டி பைத்தியகாரணின்‌ செயலிற்கு சமமானது இல்லை. 


7.7. ப்ரஹ்மம்‌ பாரபக்ஷமும்‌ குரூரமும்‌ உடையவரா? 


சந்தேகம்‌: ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டியில்‌ அதிகமான வேறுபாடுகள்‌ உள்ளன (ஏற்றதாழ்வு). சில 
ஜீவன்கள்‌ இன்பமாக தன்னுடைய வாழ்க்கையை கழித்தலும்‌, விலங்குகள்‌ முதலியவை வாழ்‌ நாள்‌ 
முழுவதும்‌ துன்பத்தில்‌ வாழ்வைக்‌ கழித்தலும்‌ ஆகிய நிலை உள்ளது. பெரும்பாலானவர்களுக்கு 
இன்பதுன்பம்‌ கலந்த வாழ்க்கை வாழவேண்‌ டியிருக்கின்றது. ஆகவே ப்ரஹ்மம்‌ பாரபக்ஷமானது என்று 
கூற முடியும்‌. பிரளயத்தின்போது எல்லா ஜீவனும்‌ துன்பத்தையே அடைகின்றன. அதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
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பாரபக்ஷமானது அல்லாமல்‌ குரூரத்தன்மையும்‌ உள்ளது என்றும்‌ கூறமுடியும்‌. (நைர்குண்யம்‌). 
அதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்‌ காரணமாக இருக்க முடியாது. (சா.பா.2.1.12) 


பதில்‌: இன்பதுன்பங்களில்‌ வேறுபாடு உள்ளதான இந்த சிருஷ்டியானது ஜீவனின்‌ கர்மத்திற்கு 
ஏற்ப உண்டானது. அதனால்‌ ஜீவனின்‌ ஏற்றத்தாழ்விற்குக்‌ காரணம்‌ அதனதன்‌ கர்மபலனே ஆகும்‌ 
என்று கூறலாம்‌. இதனால்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு எந்தத்‌ தொடர்பும்‌ இல்லை. 


என்‌ இ சே ணர்‌ ஏ ஒர்ரி பண்ண ன்‌ எ ஊரணி சிண ஸ்‌ எனா: | 
ஊ: ஏனாணண்ளா ளை ௫ எட: sf ளர்‌ ண எள: 

“ஸாபேக்ஷோ ஹி ஈச்வர: விஷமாம்‌ ஸ்ருஷ்டிம்‌ நீர்மமீதே, கிமபேக்ஷதே இதி சேத்‌ 
தர்மாதர்மென அபேக்ஷ்தே இதி வதாம: அத: ஸ்ருஜ்யமான ப்ராணிதர்மாதர்மாபேக்ஷா 
விஷமா ஸ்ருஷ்டி: இதி நாயம்‌ ஈச்‌வரஸ்ய அபராத: எந்த எதிர்பார்ப்பும்‌ இல்லாமல்தான்‌ 
ஈஸ்வரர்‌ ஏற்றத்தாழ்வுகள்‌ உள்ள இந்த ஸ்ருஷ்டியை உண்டாக்குகிறார்‌. தர்ம- அதர்மத்தின்‌ 
பொருட்டே ஸ்ருஷ்டியில்‌ ஏற்றத்தாழ்வுகள்‌ உள்ள சமச்சீரற்ற நிலை இருக்கத்தான்‌ செய்கிறது. இது 
ஈஸ்வரனின்‌ தவறு அல்ல. (ஸூ.பா.2.1.34) ud Aad ஙு ன 39 gen Safar | என ௭ 
ன சரன்‌ ௭௭ அண்ணை: எள: ஏன்‌ ஸர்வவேதாந்தேஷு ச ஈச்வர ஹேதுகா ஏவ 
ஸ்ருஷ்டயோ வ்யபதீச்‌ யந்தே, ததேவ ச ஈச்‌வரஸ்ய பலஹேதுத்வம்‌ யத்‌ ஸ்வகர்மானுரூபா; 
ப்ரஜா : ஸ்ருஜதீதி - வேதாந்தம்‌ முழுவதும்‌ ஈச்வரரே சிருஷ்டிப்பவர்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ள து. 
ஈச்வரரின்‌ பலன்‌ தரும்‌ செயல்‌ இதுவே, அவரவர்‌ காமத்திற்கு ஏற்றார்போல ஜீவனை சிருஷ்டிப்பதே 
(சா.பா.3.2.41) தொழிலாளிகளின்‌ செயலிற்கு (வேலைக்கு) ஏற்ப சம்பளம்‌ தராமல்‌ எல்லோருக்கு ஒரே 
சம்பளம்‌ தருவது சரியல்ல. அதுபோலவே எல்லா சிருஷ்டிக்கபடும்‌ ஜீவனையும்‌ ஒன்றுபோலப்‌ 
படைப்பதும்‌ தவறானதாகும்‌. பிரளயமும்‌ எல்லோருடைய கர்மத்திற்கு ஏற்றார்போலவே 
உண்டாகின்றது. அதனால்‌ இந்த சந்தேகத்திற்கு (ஒரு தலைபக்ஷம்‌ மற்றும்‌ குரூரமானவர்‌) எந்த 
ஆதாரமும்‌ இல்லை. 


7.8. விலக்ஷணத்தன்மை குறித்த சந்தேகம்‌. 
இங்கு அதனில்‌ இரண்டுபாகம்‌ உள்ளது. 
சந்தேகம்‌: (1) காரியமானது அழிந்து தன்னுடைய உபாதான காரணத்தில்‌ லயம்‌ அடைகின்றது. 
அதன்‌ லயத்தின்‌ போது ஜகத்தின்‌ எல்லா விலக்ஷணத்தன்மையும்‌ (வேறுபாடுகளும்‌) ப்ரஹ்மத்தில்‌ 


ஒடுங்குகின்றது. அதனால்‌ அந்த நேரத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ மாற்றமடைய நேரிடும்‌. அதனால்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்காரணமாக இருத்தல்‌ இயலாது (ஸூ.பா.2.1.9) 


பதில்‌: ஒரு நகையானது உருக்கப்பட்டபோது அதன்‌ உருவமானது தங்கத்தில்‌ லயம்‌ 
அடைகின்றது. அப்பொழுது அந்த தங்கத்தில்‌ எந்த மாறுபாடும்‌ ஏற்படுவதில்லை என்று நாம்‌ 
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எல்லோரும்‌ அறிந்ததே. அதுபோலவே, எந்த காரியம்‌ லயம்‌ அடையும்பொழுதும்‌ அதன்‌ உபாதானத்தை 
அது மாற்றுவதில்லை. அதுமட்டுமல்ல, அதன்‌ ஸ்திதி காலத்திலும்‌ அது எந்த தோஷத்தையும்‌ 
அடைவதில்லை. நகையானது (மோதிரம்‌, வளையல்‌) சிறியது, பெரியது, தயாரிக்கப்பட்டது, உடைந்தது 
ஆகிய மாற்றமான வியவகாரங்கள்‌ நகையில்‌ மட்டுமே காணப்படுகின்றன. தங்கத்தில்‌ இல்லை. 
தங்கம்‌ சிறியது, தங்கம்‌ பெரியது, தங்கம்‌ உத்பத்தி செய்யப்பட்டது, தங்கம்‌ உடைந்து போனது என்று 
நகை இருக்கும்‌ போது ஒருவரும்‌ கூறுவதில்லை. உபாதான காரணத்தின்‌ லக்ஷணம்‌ இதுவேயாகும்‌. 
(அத்யாயம்‌ 5.2) அதனால்‌ ஜகத்தின்‌ லயமானது ப்ரஹ்மத்தை மாற்றமடையச்‌ செய்யாது. 


சந்தேகம்‌ (2) ப்ரஹ்மம்‌ சைதன்யமுடையது. அதனை நிமித்த காரணமாக ஏற்க முடியும்‌. ஆனால்‌, 
ஜடமான ஜகத்தின்‌ உபாதான காரணமாக அது ஆக இயலாது. ஏனென்றால்‌, சைதன்ய 
முடையதிலிருந்து அதற்கு விரோதமான ஜடம்‌ உற்பத்தியாவது இயலாது. காரியம்‌ அதன்‌ 
காரணத்திலிருந்து வேறுபட்டதாக இருத்தல்‌ இயலாது. காரணத்தின்‌ குணமானது காரியத்தில்‌ 
இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. ஆனால்‌ காரியமான ஜகத்தில்‌ காரணமான ப்ரஹ்மத்தின்‌ லக்ஷணமானது 
இல்லை. அதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தின்‌ உபாதானம்‌ அல்ல. (ஸு.பா.2.1. அதிகரணம்‌ 3) 


பதில்‌: இந்த சந்தேகத்தை மூன்றாக பிரிக்கலாம்‌. 


(அ) ப்ரஹ்மத்தின்‌ லக்ஷணம்‌ முழுவதும்‌ ஐகத்தில்‌ இருப்பதில்லை. அதனால்‌ அது உபாதானமாக 
முடியாது. 


(ஆ) ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஒரு லக்ஷணமும்‌ ஐகத்தில்‌ இல்லை. அதனால்‌ அது உபாதானமாக முடியாது. 


(இ) ப்ரஹ்மத்தின்‌ சைதன்யலக்ஷணீமானது ஐகத்தில்‌ இல்லை. அதனால்‌ அது உபாதானமாக 
முடியாது. 


இவை ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ பதில்‌ இவ்வாறு (அ) காரணத்தில்‌ எல்லா லக்ஷணமும்‌ காரியத்தில்‌ 
ஊடுருவியிருந்தால்‌, காரணம்‌: காரியம்‌' என்ற வேறுபாடு இருக்க இயலாது. காரியமானது 
தன்னுடைய இருத்தலை அடைய இயலாது. அதனால்‌ காரணத்தின்‌ எல்லா லக்ஷணமும்‌ காரியத்தில்‌ 
வருவது என்பது இயலாது. காரணமான ப்ரஹ்மத்தின்‌ எல்லா லக்ஷணமும்‌ காரியமான ஜகத்தில்‌ 
வந்தது என்றால்‌, ப்ரஹ்மம்‌ மற்றும்‌ ஜகத்தில்‌ எந்த வேறுபாடும்‌ இருத்தல்‌ இயலாது. அதனால்‌ இந்த 
சந்தேகம்‌ எழுப்புதல்‌ நியாயமானதல்ல. 


(ஆ) ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஒரு லக்ஷணமும்‌ காரியத்தில்‌ இல்லை - இந்த சந்தேகமானது நியாயமானது. 
காரணத்தின்‌ ஒரு லக்ஷணமும்‌ காரியத்தில்‌ இல்லாது போனால்‌ அதன்‌ காரணத்தன்மையே 
நிரூபணமாகாது போகும்‌. உதாரணத்திற்கு, சர்பத்‌ என்ற காரியத்திற்கு நீர்‌ மற்றும்‌ சர்க்கரை அதன்‌ 
உபாதானம்‌, சர்பத்தில்‌ நீரின்‌ லக்ஷணம்‌ தெளிவாக உள்ளது. ஆனால்‌ நீரே உபாதானம்‌ என்று 
தெளிவாகின்றது. சர்க்கரையின்‌ நிலையோ, மண்ணைப்‌ போல திடமாக நிற்பதோ அல்லது 
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வெண்மையான நிறமோ காணப்படுவதில்லை. இதனைக்‌ கண்டு கூற இயலாது, சர்பத்தின்‌ 
உபாதானம்‌ சர்க்கரை என்று (ஸு.பா. 6.13.2) ஆனால்‌ சர்க்கரையின்‌ இனிப்பு தன்மையானது 
காணப்படுவதில்‌ அதன்‌ உபாதானத்தன்மை ஏற்கப்படுகின்‌ றது. (சா.6.13.1) இப்படி ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஒரு 
லக்ஷணம்‌ குறைந்து காரியமான ஐகத்தில்‌ இருத்தல்‌ அவசியம்‌ என்றால்‌, ப்ரஹ்மத்தின்‌ எந்த லக்ஷணம்‌ 
ஜகத்தில்‌ இருக்கின்றது என்ற கேள்வி எழும்‌. 


இதற்கு பதில்‌, ப்ரஹ்மம்‌ மாற்றமடையாதது, ஜகத்‌ மாற்றமடையும்‌ தன்மையுள்ளது. ப்ரஹ்மம்‌ ஞான 
சுவரூபமானது, ஜகத்‌ ஜடமானது. இதனால்‌ நமக்கு தெளிவாகின்றது: இருத்தல்‌ அல்லது சத்‌ என்கிற 
லக்ஷணம்‌ ப்ரஹ்மத்திலும்‌ ஜகத்திலும்‌ உள்ளது என்று. 
எனராண்‌ எட எண்ணை கள: சாகளார்ரு அரண்‌ சர்‌ 

“ ப்ரஹ்மணோ$பி தர்ஹி ஸத்தாலக்ஷண: ஸ்வபாவ: ஆகாசா'தீஷ” அனுவர்தமானோ 
த்ருச்‌யதே” : இருத்தல்‌ என்கிற ப்ரஹ்மத்தின்‌ லக்ஷணீமானது ஆகாயம்‌ முதலியவற்றில்‌ 
ஊடுருவியிருப்பது காணப்படுகின்றது. (ஸூ.பா.2.1.6) 


எகா எ ராணா எண 
“ப்ரஹ்ம ஸ்வரூப அனுகமாய ச ஆகாசா'தி அன்னமயாந்தம்‌ கார்யம்‌ - ஆகாயம்‌ முதல்‌ 
அன்னமயமவரையான காரியத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ சுவரூபமானது ஊடுருவியிருக்கின்றது 


(தை.பா.2.6.6) அதனால்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஒரு லக்ஷணமும்‌ ஜகத்தில்‌ இல்லை என்ற சந்தேகம்‌ 
சரியானதல்ல. 


ஜகத்தை ப்ரஹ்மத்தின்‌ காரியமாக ஏற்கவேண்டுமானால்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ சைதன்ய லக்ஷணமானது 
ஜகத்தில்‌ இருத்தல்‌ அவசியமாகின்றது. ஆனால்‌ அது இல்லை. என்று ஒரு குற்றம்‌ கூறினால்‌, 
நம்முடைய பதில்‌ எப்படி நியாயமானதாக தோன்றும்‌? ப்ரஹ்மத்தின்‌ சைதன்ய குணம்‌ காரியத்தில்‌ 
இருக்கவேண்டியது அவசியம்‌ என்று எப்படி கூறமுடியும்‌? சர்க்கரையைத்‌ தொட்டு உணர்தல்‌ என்பது 
ஸ்பர்சத்தில்‌ இல்லாதபோதும்‌ அதை உபாதானமாக ஏற்பது போல, ப்ரஹ்மத்தின்‌ சைதன்ய 
குணமானது. ஜகத்தில்‌ இல்லாத போதும்‌ அதை உபாதானமாக அறிய இயலும்‌. அதனால்‌ இந்த 
சந்தேகமும்‌ ஏற்புடையதல்ல. 


7.9. ஞானரூபமான ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஜடமான ஜகத்தின்‌ உற்பத்தி 
எவ்வாறு? 


ச்ருதியின்‌ ஆதாரத்தை கொண்டு ஞான சுரூபமான ப்ரஹ்மத்தை ஜடமான ஜகத்திற்கு 
உபாதானமாக ஏற்பதானாலும்‌, இதனை ஏற்பது மிகவும்‌ சிரமமான காரியம்‌. காரணத்திலிருந்து 
விரோதமான காரியத்தின்‌ உற்பத்தி எவ்வாறு உண்டாகும்‌ என்ற கேள்வி எல்லோருக்கும்‌ 
தோன்றுவதே. இதை இன்றைய அறிவியலின்‌ பொதுவான ஒரு உதாரணம்‌ கொண்டு நாம்‌ 





ளகக ப: ன்ட்‌ வைகல்‌, யு 
தெரிவிப்போம்‌. அதன்படி நீரின்‌ உபாதானம்‌ ஆக்சிஜன்‌ வாயு எரிவதற்கு உதவி புரிவது. ஆனால்‌ 
இதன்‌ காரியமான நீரில்‌ இதன்‌ காரணத்தின்‌ எந்த குணமும்‌ இல்லை. நெருப்பானது இதன்‌ 
சம்பந்தத்தை அடையும்போது அணைந்து விடுகிறது. இந்த உதாரணத்தில்‌ உபாதானத்தி? 
காணப்படாத திரவத்தன்மை காரியத்தில்‌ காணப்படுகின்றது. அதுபோல, உபாதானத்தி? 
காணப்படும்‌ எரியும்தன்மை காரியத்தில்‌ காணப்படுவதில்லை. அதன்‌ விரோதமான தன்மையே 
காணப்படுகின்றது. அதனால்‌ காரிய-காரணத்தின்‌ இடையில்‌ உள்ள குணமானது மற்றொன்‌ றில்‌ 
காணப்படாததோ அல்லது அதற்கு விரோதமான குணம்‌ காணப்படுவதிலோ எந்த விதமா 
ஆச்சரியமும்‌ இல்லை. அதனால்‌ ஞான சுரூபமான ப்ரஹ்மத்திலிருந்து ஜடமான ஜகத்‌ தோன்றியதி 
என்று காண்பதில்‌ எந்த விரோதமும்‌ இல்லை. 


7.10. அவயவம்‌ கூடியது என்ற சந்தேகம்‌. 

சந்தேகம்‌: ச்ருதியானது ஜகத்தை வருணிக்கும்‌ பொழது, ப்ரஹ்மத்தின்‌ மஹிமைமை 
கூறுகின்றது. 
ஊளான எண, அளி னா என: ளல்ண என்ர ணர்‌ ௫ 

“ஏதாவானஸ்ய மஹிமா, அதோ ஜ்யாயாம்ச்‌'ச பூரூஷ: பாதோ5ஸ்ய ஸர்வா-பூதானி 
த்ரிபாதஸ்ய அம்ருதம்‌ திவி - இப்படிப்பட்டது இதன்‌ மகிமை: புருஷன்‌ இதனைக்காட்டிஓும்‌ 
பெரியவன்‌ - எல்லா பூதங்களும்‌ இதன்‌ ஒரு பாதம்‌ (பகுதி). மற்ற மூன்று பாதங்கள்‌ ஸ்வப்ரகாசமானி 
ஸ்வரூபத்தில்‌ உள்ளது. (சா.3.12.6) அதாவது, ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஒரு பாகம்‌ ஜகத்தாக ஆனது, ப்ரஹ்மம்‌ 
ஜகத்தினைக்காட்டிலும்‌-பெரியது. இப்படி பாகங்கள்‌ உள்ள ப்ரஹ்மத்தினை சில ச்ருதிகள்‌ நிரவயவம்‌ 
(அவயவம்‌, பாகம்‌ அற்றது) என்று கூறுகின்றது. இதனை நாம்‌ சமன்வயம்‌ செய்து (விசாரித்து நோக்கி) 
ஜகத்திற்கு காரண ம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்‌ று கூறுதல்‌ இயலாது. அதனால்‌ ப்ரஹ்மத்தை ஜகத்‌ கா ரணமாக 
ஏற்பது நியாயமானது அல்ல. (ஸூ.பா.2.1.9 அதிகரணம்‌) 

பதில்‌:- ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தாகவும்‌, அதனைக்காட்டிலும்‌ பெரியதாகவும்‌ இருக்கிறது என்ற 
சொற்களை புரிந்து கொள்வதால்‌ இந்த சந்தேகம்‌ நிவுருத்தி அடைகின்றது. இதனை தங்கம்‌ - 
மோதிரம்‌ உதாரணம்‌ கொண்டு தெளிவாக்க இயலும்‌. தங்கத்தில்‌ மோதிரத்தின்‌ ரூபமானது 
காணப்படுகின்றது. இந்த ரூபமானது தோன்றியபோதும்‌ அது தங்கமேயாகும்‌. உருவத்தினால்‌ 
தங்கத்தில்‌ எந்த ஒரு மாற்றமும்‌ உண்டாவதில்லை. எந்த எண்ணைக்‌ கூட்டினாலோ, கழித்தாலோ 
எந்தவொரு எண்‌ மாற்றமடைவதில்லையோ அந்த எண்‌ பூஜ்யமாகும்‌. அதுபோல, உருவத்தில்‌ எந்த 
மாற்றம்‌ செய்தாலும்‌ (மோதிரத்தின்‌) தங்கத்தின்‌ அளவு மாற்றமடைவதில்லை. அதனால்‌ தங்கத்தின்‌ 
எண்‌ ஒன்றானால்‌ அதன்படி மோதிரத்தின்‌ எண்‌ பூஜ்யமாகும்‌. அதுமட்டுமல்லாமல்‌ 
பூஜ்யத்தைக்காட்டிலும்‌ ஒன்று என்ற எண்‌ பெரியதேயாகும்‌. அதுபோல உருவத்தினைக்காட்டிலும்‌ 
தங்கமானது பெரியதேயாகும்‌. உருவத்தினைக்குறித்து, வாக்கில்‌ மாற்றம்‌ வாசாரம்பணம்‌ என்று 
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கூறப்பட்டது அல்லது வெறும்‌ பெயர்‌ மட்டும்‌ நாம மாத்ரம்‌ என்று கூறப்பட்டது, அதனால்‌ இதை 
ஸ்பஷ்டமாக கூற இயலும்‌. 


மோதிரத்தின்‌ உருவத்தில்‌ தங்கமானது சம்பந்தப்பட்டதாக இருக்கின்றது. உருவத்திலிருந்து 
வேறுபட்டதாகவும்‌ பெரியதாகவும்‌ இருக்கின்றது (அத்தியாயம்‌ 6.5 க) அதாவது, தங்கம்‌ மோதிரமும்‌ 
அதற்கு மேலும்‌ ஆகின்றது. ஆனால்‌, இதனை இவ்வாறு கூற இயலாது: தங்கத்தின்‌ ஒருபாகம்‌ 
மோதிரமாகவும்‌ மற்றபாகம்‌ தங்கமாக இருக்கும்‌ என்று. அப்படியானால்‌, மோதிரம்‌ அழிந்தால்‌ தங்கம்‌ 
குறையவேண்டும்‌, ஆனால்‌ அவ்வாறு ஆவதில்லை. இந்த உதாரணத்தை கீழ்கண்டவாறு காண்போம்‌. 
சாந்தோக்கிய ச்ருதியின்படி மேற்கூறப்பட்ட வாக்கியத்தின்‌ பொருள்‌: ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தும்‌ அதற்கு 
மேலும்‌ ஆகும்‌. இது (6.5 ச) ஜோடி வாக்கியத்தின்‌ வேறு உருவமேயாகும்‌. ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஒரு பாகம்‌ 
ஜகத்‌ மற்ற பாகம்‌ அப்படியே இருக்கும்‌ என்றால்‌ ஐகத்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ அங்கமாகும்‌. இப்படிப்பட்ட 
பொருளை ஏற்பது தவறு. காரணம்‌, ப்ரஹ்மம்‌ நிரவயவமாகும்‌. (7.12) இதனை தெளிவாகக்‌ காண்போம்‌. 


7.11. எவருடைய சித்தாந்தம்‌ ஏற்கப்பட வேண்டும்‌. 


சந்தேகம்‌: வேதாந்த சித்தாந்தம்‌, ஸாங்க்யம்‌ மற்றும்‌ யோக கோட்பாடுகளுக்கு விரோதமானவை. 
இந்த ஸ்மிருதிகள்‌ மகாபுருஷர்களால்‌ எழுதப்பட்டன. சாங்கிய சாஸ்திரத்தை தோற்றிய கபிலர்‌, 
நாராயணனின்‌ அவதாரமாக ஏற்கப்படுபவர்‌. இவருடைய சாங்கிய சாஸ்திரத்தை ப்ரமாணமாக 
ஏற்றால்‌ ப்ரஹ்மத்தை ஐகத்‌ காரணமாக ஏற்பது இயலாது. 

பதில்‌: இது தவறு, காரணம்‌, மனு, வியாசர்‌, ஆபஸ்தம்பர்‌ முதலிய ரிஷிகள்‌ எல்லாம்‌ ப்ரஹ்மத்தைக்‌ 
காரணமாக தங்களுடைய ஸ்மிருதிகளில்‌ கூறியுள்ளனர்‌. சாங்கிய சாஸ்திரத்தினை இயற்றிய 
கபிலரை பாஷ்யகாரர்‌ வேறு ஒருவராகச்‌ சொல்கிறார்‌ (2.1.1). அவரை நாராயணனின்‌ அவதாரமாக 
ஏற்கவியலாது. அதனால்‌, அந்த சித்தாந்தம்‌ ஏற்புடையதல்ல. மற்ற ஸ்மிருதிகளுக்கு எதிரானதாக 
இருந்தாலும்‌. 


ஏண்‌ அள்‌ எரா, 
“ச்ருதி விரோதேத்வனபேக்ஷம்‌ ஸ்வயாதஸதி ஹ்யனுமானம்‌ ' ச்ருதிக்கு விரோதமான 
ஸ்மிருதியானது ஏற்க தகுதியற்றது என்கிறார்‌ ஜைமினி. (ஜை.ஸூ.1.3.3) 


ஸ்மிருதியானது வேறு ச்ருதி வாக்கியத்துடன்‌ விரோதமற்று இருக்கும்போது அதற்கு மூலம்‌ 
ச்ருதியின்‌ வாக்கியமான து அனுமானம்‌ செய்யப்படுகிறது. 


எ ளா: எச: என்ன எக: 
“யா வேதபாஹ்யா: ஸ்ம்ருதய: ஸர்வாஸ்தா நீஷ்பலா :'' - எந்த ஸ்மிருதி வேத பாஹ்யமோ 
(வேதத்திற்கும்‌ விரோதமானதோ) அது பிரயோஜனமற்றது (மனு ஸ்மிருதி 12.25) சாங்கிய 


ஸ்மிருதியானது எந்த அம்சத்தில்‌ வேதத்திற்கு விரோதமாக இல்லையோ அந்த அம்சத்தை 
ப்ரமாணமாக ஏற்கலாம்‌. 
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7.12. உபாதி (வரையறை) 


1. மேற்கூறப்பட்ட சந்தேகம்‌ - பதில்களில்‌ உபயோகப்படுத்தபட்ட காரிய-காரண 
அனன்யத்தன்மை வாதமானது கொஞ்சம்‌ கடினமானதேயாகும்‌. உபாதி என்ற சொல்லைக்‌ கொண்டு 
அதை சுலபமாக புரிந்துகொள்ள முடியும்‌. இதை போதிய உதாரணம்‌ கொண்டு தெளிவாக்குவோம்‌. 
மோதிரத்தின்‌ உருவம்‌ தங்கத்தை கண்டறிய உதவியாக இருக்கின்றது. அது தங்கத்தை புரியவைக்க 
வாசாரம்பணம்‌ ஆகின்றது (அத்யாயம்‌ 6.4) மோதரம்‌ என்கிற சொல்‌ நாமதேயமாகும்‌. மோதிரம்‌ 
மூலமாகவே தங்கமானது அறியப்படுகிறது. தங்கத்தின்‌ ஞானம்‌ மோதிரத்தால்‌ மட்டும்‌ 
அறியப்படுவதில்லை. அதாவது, தங்கம்‌ பற்றிய அறிவு மோதிரத்தாலும்‌ உண்டாகும்‌. வளையலினாலும்‌ 
உண்டாகும்‌, மாலையினாலும்‌ இயலும்‌. எதன்‌ மூலமாக உண்டானாலும்‌ தங்கத்தை குறித்த அறிவே 
உண்டாகின்றது. இப்படி தங்கத்தின்‌ பாகமாக அல்லது, தங்கத்திலிருந்து வேறுபட்ட சுயரூபத்தை 
உடைய மோதிரமானது தங்கத்தின்‌ உபாதி என்று அழைக்கப்படுகிறது. அதாவது, ஒரு விஷயத்தின்‌ 
பாகமாகாமல்‌, அந்த விஷயத்திலிருந்து வேறுபட்டதாகக்‌ காண்பிக்கும்‌ மற்ற விஷயம்‌ அந்த 
விஷயத்தின்‌ உபாதி என்று அழைக்கப்படுகின்றது. இது உப-தன்னுடைய தர்மத்தை அடுத்து 
இருந்து, அதை வேறொன்றில்‌ ஏற்றி காண்பிக்கும்‌ போது, இது அதன்‌ உபாதி என்று அழைக்கிறோம்‌. 


2. மோதிரம்‌ போன்ற உபாதியானது எப்பொழுதும்‌ விஷயத்துடன்‌ சம்பந்தப்பட்டு 
இருக்கவேண்டும்‌ என்ற நியமம்‌ இல்லை. தனியாகவும்‌ இருக்க இயலும்‌. உதாரணத்திற்கு 
கண்ணாடியானது (ஸ்படிக லிங்கம்‌) தானாகவே தனித்து அறியப்படுவது இல்லை. ஒரு சிகப்புப்‌ 
பூவினை அதன்‌ பின்னர்‌ வைக்கும்போது சிகப்பாகக்‌ காணப்படுகின்றது. ஆனால்‌ சிகப்பு நிறப்பூ 
கண்ணாடிக்கு உபாதியாகும்‌. இதன்‌ சம்பந்தத்தில்‌ அது சிகப்பாகத்‌ தோன்றும்போதும்‌ உண்மையில்‌ 
அது சிகப்பு அல்ல. நீல நிறப்பூவினை உபாதியாக கொள்ளும்போது நீலநிறமாகக்‌ காட்சி 
அளிக்கின்றது. அப்படி ஒரே கண்ணாடியானது வெவ்வேறு நிறப்பூக்களினால்‌ வெவ்வேறு நிறம்‌ 
அடைவதால்‌ நாம்‌ அது தெளிவானது என்று அறியமுடிகிறது. கண்களுக்குக்‌ கண்ணாடியானது 
காணப்படாத நிலை உள்ளபோதும்‌ அதன்‌ தெளிவான தன்மை புத்தியால்‌ நிச்சயிக்கப்படுகின்றது. 
அப்படிப்பட்ட தெளிவான தன்மை நம்மால்‌ உபாதியினால்‌ அறியப்படுகின்றது. உபாதியினால்‌ நமக்கு 
உண்டாகும இலாபம்‌ இதுவே. ஆனால்‌ உபாதியினைக்‌ குறித்து நாம்‌ ஒரு எச்சரிக்கையை 
மேற்கொள்ள வேண்டும்‌. காணப்படாததான கண்ணாடியை (ஸ்படிக லிங்கத்தை) பூ முதலிய 
உபாதிகள்‌ காண்பிக்கும்‌ பொழுதும்‌ அதை வேறுபடுத்திக்‌ காண்பிப்பது அதன்‌ தோஷம்‌ ஆகும்‌. 
அதனால்‌ விஷயத்தை அறிந்து கொண்ட பின்னர்‌ அதன்‌ சுவரூபத்தை நிச்சயிக்க உபாதியைக்‌ 
கைவிடுதல்‌ அவசியமாகும்‌. 


3. மேலே இரண்டு வேறுப்பட்ட உபாதிகள்‌ குறித்து விசாரம்‌ செய்யப்பட்டது. தங்கத்தின்‌ 
மாற்றமான மோதிரம்‌ மற்றும்‌ தெளிவான கண்ணாடியினை காண்பிக்கும்‌ நிறமான பூ. இதற்கு 
காரணம்‌, நம்முடைய முதல்‌ லக்ஷ்யமான விஷயம்‌ ப்ரஹ்மத்தினைத்‌ தெரிந்து கொள்வதே, அடுத்தது, 
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அதன்‌ சுரூபத்தைக்‌ குறித்துத்‌ தீர்மானம்‌ செய்வது. ச்ருதியினைப்‌ பொருத்தவரையில்‌, ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்‌ 
காரணமும்‌, நிர்விசேஷமும்‌ கூட ஆகும்‌. எப்படி மோதிரத்தின்‌ மூலம்‌ தங்கத்தினை அறிகின்றோமோ 
அதுபோல ஐகத்தின்‌ விகாரம்‌ மூலம்‌ காரிய-காரண சம்பந்தத்தினால்‌ ப்ரஹ்மத்தினை 
அறியவேண்டும்‌. இப்படியாக அறியப்படும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ சவிசேஷப்ரஹ்மம்‌ என்றறியப்படுகின்றது. 
ஆனால்‌ ச்ருதியின்‌ படி அதுவோ நிர்விசேஷமாகும்‌. 


(7.12 ௧) உபாதியானது, விஷயத்துடன்‌ சேர்ந்தபொழுதும்‌ சோந்ததில்லை, 
விஷயத்தில்‌ காணப்படும்பொழுதும்‌ விஷயத்தில்‌ இல்லை. 


எப்படி மோதிரத்தின்‌ மூலம்‌ தங்கத்தை அறிகிறோமோ அப்படியே ஐகத்தின்‌ இருத்தலைக்‌ 
கொண்டே ப்ரஹ்மத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியும்‌. 


௭18 % எலி எ னவர்‌ என என்ன்‌ குக்‌ உ TTA எ என்னா? 
“யதி ஹி நாமரூபே ந வ்யாக்ரியேதே ததா அஸ்யாத்மனோ நீருபாதிகம்‌ ரூபம்‌ 
ப்ரஜ்ஞானகனாக்யம்‌ ந ப்ரதிக்யாயேத' - 


ஐகத்‌ ரூபமாக ப்ரஹ்மம்‌ தோன்றவில்லையானால்‌ அதனை உணருவது இயலாது (ப்ரு.பா.2.5.19) 
அதனால்‌ நாம்‌ நாமரூபத்திற்கு நன்றிக்‌ கடன்பட்டவராக ஆகின்றோம்‌. இருந்தாலும்‌, நாம-ரூபம்‌ 
மூலமாக அறியப்படும்‌ ப்ரஹ்மத்தை ப்ரஹ்மத்தின்‌ உண்மையான சுரூபம்‌ என்று ஏற்பது கூடாது. அது 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ காணப்படும்‌ (வெளித்தோற்றம்‌) ரூபம்‌ மட்டுமே. அதனால்‌ காணப்படும்‌ உருவத்தினை 
விடுத்து ப்ரஹ்மத்தின்‌ உண்மையான சுரூபத்தினை அறியவேண்டும்‌. உபாதியால்‌ அடையப்படும்‌ 
லாபமோ நஷ்டமோ நமக்கு மட்டுமே உண்டாகின்றது, ப்ரஹ்மத்திற்கு அல்ல. இதை நினைவில்‌ 


கொள்ளவேண்டும்‌. 


எண என்‌ ஏரா எ ௮ ணார ஏரா நண 9 இபபட | 

“மத்ஸ்தானி ஸர்வ பூதானி ந ச மத்ஸ்தானி பூதானி பச்‌ய மே யோகமைச்வரம்‌”' - 
ஜகத்தானது ப்ரஹ்மத்தில்‌ உள்ளபோதும்‌, ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஜகத்‌ இல்லை. ப்ரஹ்மத்தின்‌ இந்த சுரூபமே 
அதன்‌ ஆச்சரியம்‌, யோகம்‌ மற்றும்‌ ஈச்வரனுடைய ஈச்வரத்தன்மை ஆகும்‌. (கீதை 9.4-5) இதனைத்‌ 
தெளிவாக புரிந்துகொள்வதால்‌ (அத்யாயம்‌ 7-8.1) மற்றும்‌ (அத்யாயம்‌ 7.10)-ல்‌ கூறப்பட்ட பதில்‌ 
இவ்வாறு சுருக்கமாக கூறப்பட இயலும்‌. ஜகத்‌ வேற்றுமை' முக்காலத்திலும்‌ ப்ரஹ்மத்தினை ஒன்‌ றும்‌ 
செய்ய இயலாது, ப்ரஹ்மம்‌, ஜகத்தும்‌ அதற்கு மேலும்‌ ஆகும்‌. இந்த வாக்கியத்தின்‌ பொருள்‌ ஐகத்‌' 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ உபாதி ஆகும்‌. அதனால்‌ எக்காலத்திலும்‌ ஜகத்‌ ப்ரஹ்மத்தினைக்‌ கட்டுப்படுத்த 
முடியாது. இந்த ஜகத்தை ப்ரஹ்மம்‌ என்று கூறினாலும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தைவிட மேலானது. 
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எந்த ச்ருதி வாக்கியப்படி காரிய-காரண அனன்யத்தன்மை நிரூபிக்கப்படுகின்றது? 
அனுபவிப்பவர்‌ - அனுபவிக்கப்படுவது பிரிவற்றதன்மையினை ஏற்றிப்பார்த்தல்‌ எவ்வாறு 
நிராகரிக்கப்பட்டது? 

ஹிதாகரண சந்தேகம்‌ என்ன? அது எவ்வாறு எதிர்கொள்ளப்பட்டது? 

ஜகத்தில்‌ சிருஷ்டிக்கு ப்ரஹ்மத்திடம்‌ சஹகாரி காரணம்‌ இல்லை. அதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
ஜகத்காரணம்‌ ஆவதியலாது - இந்த சந்தேகத்தின்‌ பதில்‌ என்ன? 

ப்ரஹ்மத்தின்‌ அவயவம்‌ கூடியதாக இல்லாததால்‌ அது ஐகத்‌ காரணம்‌ ஆனது? இந்த 
சந்தேகம்‌ எவ்வாறு பதிலளிக்கப்படுகின்றது? 

பிரயோஜன மில்லாத தன்மை - சந்தேகத்தின்‌ சாரம்‌ என்ன? 

ப்ரஹ்மம்‌ ஒரு தலைபக்ஷமானது, குரூரமானது இந்த சந்தேகம்‌ நியாயமானதல்ல, ஏன்‌? 
லயமடைவதால்‌ காரியம்‌ தன்னுடைய தர்மத்தோடு காரணத்தை தோஷம்‌ செய்வது 
இயலாது - எப்படி? 

விலக்ஷணத்தன்மையில்‌ உண்டாகும்‌, மூன்று கிளைக்கேள்விகள்‌ என்னென்ன? அதற்கு 
பதில்‌ என்ன? 

சைதன்யமான ப்ரஹ்மத்திலிருந்து ஜடமான ஜகத்‌ தோன்ற தடையேதுமில்லை, இதற்கு 
என்ன உதாரணம்‌? 

ப்ரஹ்மம்‌, ஜகத்தும்‌ அதற்கு மேலும்‌, இதை உதாரணத்தோடு தெளிவாக்கவும்‌. 
ஸ்மிருதியின்‌ சித்தாந்தம்‌-எப்பொழுது ஏற்கப்படுகிறது? எப்பொழுது 
ஏற்கப்படுவதில்லை? 

உபாதி என்றால்‌ என்ன? இதன்‌ லாபம்‌ மற்றும்‌ நஷ்டம்‌ என்ன? 

காரணம்‌ ஒன்‌ று' என்றால்‌ மாற்றம்‌ பூஜியம்‌. இதன்‌ பொருள்‌ என்ன? 

மோதிரம்‌ - தங்கம்‌, தெளிவான கண்ணாடி-நிறமான பூ, இந்த இரண்டு உதாரணத்தின்‌ 
அவசியம்‌ என்ன? 


உபாதி மூலமாக ப்ரஹ்மம்‌ அறியப்படுகின்றது. இதற்கு உதாரணம்‌ என்ன? 





கடந்த அத்யாயத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தை ஜகத்தின்‌ அபின்னநிமித்த உபாதான காரணம்‌ என்று கூறி, 
அதற்கு விரோதமான சந்தேகத்திற்கு பதில்‌ தந்து தெளிவுபடுத்தினோம்‌. இனி ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டி - 
ஸ்திதி-லயம்‌ ஆகிய வியவஹாரத்தின்‌ முறையை அறிந்து கொள்ளுதல்‌ அவசியமாகும்‌. இது மிகவும்‌ 
சிரமமான காரியம்‌. அதனால்‌ நாம்‌ ஜகத்தின்‌ ஸ்வரூபத்தை விசாரம்‌ செய்யும்போது உபயோகித்த 
காரியம்‌ (நீர்‌) மற்றும்‌ காரணம்‌ (ஆக்ஸிஜன்‌, ஹைட்ரஜன்‌) உதாரணத்திலிருந்து துவங்குவோம்‌. 


8.1. ஒரு உதாரணம்‌ 


சுட்டு எரிக்கும்‌ மற்றும்‌ பிராகாசிக்கும்‌ தன்மைகள்‌ கொண்ட ஹைட்ரஜன்‌ மற்றும்‌ ஆக்ஸிஜன்‌ 
வாயுக்கள்‌, இந்தத்‌ தன்மைகளற்ற நீரினை உற்பத்தி செய்கின்றன. ஆனால்‌ அவற்றினுடைய எரிக்கும்‌ 
மற்றும்‌ பிராகாசிக்கும்‌ தன்மைகளை மறைத்து நீரைத்‌ தோற்றுவிக்க மின்சாரமானது அவசியம்‌. இது 
பெளதீக சாஸ்திரத்தின்‌ (அறிவியல்‌) கோட்பாடு. அது போலவே, காரியம்‌ மற்றும்‌ அதற்கு மாறுபட்ட 
காரணத்தின்‌ சம்பந்தத்தை விளக்கும்‌ எந்தவொரு சாஸ்திரமும்‌, காரணத்தோடு ஒரு விசேஷமான 
சக்தியை கூறும்‌. உதாரணத்திற்கு, மீமாம்ஸகர்கள்‌ கர்மம்‌ அதற்கு மாறுபட்ட பலனின்‌ இடையில்‌ 
அபூர்வம்‌ என்பதை கூறுகின்றனர்‌. இந்த சக்தியானது சாஸ்திரத்தில்‌ கற்பனை மட்டுமல்ல. 
வாஸ்தவமானதும்‌ கூட. 


8.2. மாயை என்றால்‌ என்ன? 


ப்ரஹ்மத்தை ஐகத்காரணமாக நிரூபிக்கும்‌ வேதா ந்தமும்‌ இதுபோலவேதான்‌. ஏனென்றால்‌, ஞான 
ஸ்வரூபம்‌, கால-தேசத்தினால்‌ வரையறுக்கப்படாதது, எந்தச்‌ செயல்களும்‌, விசேஷ குணங்களும்‌ 
அற்றது. ஆனால்‌ அதற்கு விரோதமாக தேச-காலத்தினால்‌ வரையறுக்கப்பட்ட ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டி- 
ஸ்திதி-லயத்தின்‌ காரணமாகின்றது. அதனால்‌ ப்ரஹ்மத்திலும்‌ ஒரு விசித்தரமான சக்தியை நாம்‌ 
ஏற்கவேண்டியதாகின்றது. ன எ வ அனார்‌ எண ௭9 எச்‌ ண ள சள “மாயா 
நாம பஹிரன்யதா ஆத்மானம்‌ ப்ரகாசிய அன்யதைவ கார்யம்‌ கரோதி ஸா மாயா' _ 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ சுயரூபத்தை மறைத்து, வேறுவகையாக ப்ரஹ்மத்தினை காண்பிக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
சக்தியே மாயை ஆகும்‌. (பிரச்ன.பா.1.16) 
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சம்சாரத்திலுள்ளவர்களின்‌ வஞ்சனையை காண்பிக்கும்போது பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ செய்யும்‌ 
மாயா என்ற சொல்லின்‌ விளக்கமே ப்ரஹ்மத்தின்‌ சக்தியான மாயையினையும்‌ நாம்‌ தெரிந்துகொள்ள 
இயலும்‌ - காரணம்‌ தன்னுடைய இயல்பை வேறுபடுத்தி காண்பிப்பதில்‌ இரண்டும்‌ ஒன்றே. * 18 எள 
எ எ ஏன என்‌ எரர்‌ | என என ஏஏ: “ந ஹி தயா வினா பரமேச்‌'வரஸ்ய 
ஸ்ரஷ்ட்ருத்வம்‌, ஸித்த்யதி, ச'க்திரஹிதஸ்ய தஸ்ய ப்ரவ்ருத்த்யநுபபத்தே: - இந்த 
மாயையினை ஏற்காது போனால்‌ பரமேஸ்வரரின்‌ சிருஷ்டி செய்யும்‌ தன்மை உண்டாகாது போகும்‌. 
(ஸூ.பா.1.4.3) TATE அனான்‌. ினனின MATA ௮ எண்களை “பரமாத்மனஸ்து 
ஸ்வரூபவ்யபாச்‌'ரயம்‌ ஒளதாஸீன்யம்‌ மாயா வ்யபாச்‌'ரயம்‌ ச ப்ரவர்த்தகத்வம்‌' -பரமாத்மா 
தன்னுடைய சுரூபத்தின்‌ ஆச்ரயத்தில்‌ (சார்வில்‌) செயலற்ற-அஸங்க தன்மையையுடையவர்‌, 
மாயையின்‌ சார்பினால்‌ ப்ரவ்ருத்தியும்‌ உண்டாகின்றன. (சா.பா.2.2.7) இப்படி காரண ரூபமான 
ப்ரஹ்மம்‌ மற்றும்‌ காரியரூபமான ஐகத்திற்குமிடையில்‌ மாயை என்ற சக்தியை ஏற்றாலும்கூட, அந்த 
சக்தியும்‌ ப்ரஹ்மமேயாகும்‌. காரணம்‌ சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ இரண்டற்ற ப்ரஹ்மமே, இருந்தது. இதைக்‌ 
குறித்து விளக்கமாக அத்யாயம்‌ - 6.5ல்‌ காணவும்‌. 


8.8. மாயையின்‌ ஒரு பொருள்‌ குறித்து பல சொற்கள்‌ /மற்ற பெயர்கள்‌ 
சிலர்‌ கூறுகிறார்கள்‌ மாயை என்கிற சொல்பிரயோகத்தை பகவான்‌ பாஷ்யகாரரே துவக்கினார்‌ 
என்று. இவ்வாறு கூறுவது தவறு, காரணம்‌ ச்ருதியும்‌ ஸ்மிருதியும்‌ இந்த சொல்லைக்கொண்டே 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ சக்தியைப்‌ புரியவைக்கின்றன. 9-9 ரான: ரண சர “இந்த்ரோ மாயாபி: புருரூப 
ஈயதே'' இந்திரன்‌ (ஈசுவரன்‌) தன்னுடைய மாயையால்‌ பல ரூபங்களில்‌ காணப்படுகிறார்‌. 
(பிரு.பா.2.5.19) எள்‌ ஏ ஈதர்‌ எனா சார்‌ ஏ எர “மாயாம்‌ து ப்ரக்ருதிம்‌ வித்யாத்‌ மாயினம்‌ 
து மஹேச்‌'வரம்‌'. ப்ரக்ருதியை மாயை என்றும்‌, மஹேச்வரனை மாயாவி என்றும்‌ அறிந்து 
கொள்ளவும்‌ (ச்‌'வே 4.10). ளி இள ராசி ௭௭ எள னா “தைவீ ஹ்யேஷா குணமமீ மம 
மாயா துரத்யா'' - என்னுடைய மாயை ஸத்வம்‌-ரஜஸ்‌-தமஸ்‌ என்ற குணம்‌ கூடியதானது இந்த 
தைவீகமான மாயா (கீதை.7.14) இப்படிப்பட்ட பெருமைக்குரிய மாயையைச்‌ சில புராணங்கள்‌ 
பரமாத்மா என்றே கூறுகின்றன. அதனாலேயே பெண்களுக்கு மாயா என்ற பெயர்‌ இடப்படுகின்றது. 
இதை ப்ரக்ருதி, வைஷ்ணவி மாயா, மூலப்ரக்ருதி, ஆகாயம்‌, அக்ஷரம்‌, அவ்யக்தம்‌ முதலிய 
பெயர்களாலும்‌ கூறுகின்றனர்‌. ளி ஊர்‌ எள்‌ gel ஸர... “வைஷ்ணவீம்‌ ஸ்வாம்‌ 
மாயாம்‌ மூலப்ரக்ருதிம்‌ வசீக்ருத்ய  - தன்னுடைய வைஷ்ணவீ, மாயையான மூலபரகிருதியை 
தன்னுடைய வசத்தில்‌ கொண்டு வந்தது (கீதை - பா-அவதரணை) வ எளி ளக 3௮ 
௭௪ “ஏதஸ்மின்னு கல்வக்ஷரே கார்க்யாகாச' ஓதச்‌ ச ப்ரோதச்‌'ச' - கார்கியே! இந்த 
அக்ஷரத்திலேயே ஆகாசம்‌ ஊடுருவியிருகின்றது. (பிரு3.8.11) “அச்ஷராத்பரத: பர: மேன்மையான 
அக்ஷரத்தை காட்டிலும்‌ மேன்மையானது, அழிவடையக்கூடியது அல்ல. ஜகத்தினைப்போல 
அழிவடைவது. அல்ல என: எர அன்னை “மஹத: பரம்‌ அவ்யக்கம்‌'' - மஹத்தினைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அவ்யக்தம்‌ பெரியது. (கா.1.3.10) 
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8.4. அபராப்ரக்ருதியும்‌ பராப்ரக்ருதியும்‌ 


ஸ்ரீ பகவான்‌ பராப்ரக்ருதி, அபராப்ரக்ருதி என்ற இரண்டு வகையான மாயையை பற்றி 
கூறியுள்ளார்‌. (கீதை. 7.4.5) அபராப்ரக்ருதியின்‌ வேடத்தில்‌ காணப்படும்‌. ப்ரஹ்மமே இந்த ஐகத்‌ 
பராப்ரக்ருதியின்‌ வேடத்தில்‌ காணப்படும்‌. ப்ரஹ்மமே ஜீவன்‌ என்றும்‌, அபரா என்றால்‌ சிரேஷ்டமற்ற 
மேன்மையற்ற, பரா என்றால்‌ சிரேஷ்டமான, மேன்மையான இந்த ப்ரக்ருதியே இந்த ஐகத்தைத்‌ 
தாங்குகிறது. இந்த மாயை என்கிற உபாதியினால்‌ அறியப்படுபவரே ஈஸ்வரன்‌ என்ற பெயர்‌ 
உடையவர்‌. ஐந்து தன்மாத்திரைகள்‌ அஹங்காரம்‌, மஹத்‌, அவ்யக்தம்‌ - இந்த எட்டு தத்துவங்களுடன்‌ 
கூடியதே - அபராப்ரக்ருதி - அதுவே ஜகத்‌ ரூபமாக மாற்றமடைகின்றது. ஜீவனுடைய அவித்யா, 
காமம்‌ (ஆசை) கர்மத்தினால்‌ தூண்டப்பட்டு தன்னுடைய மாயையினால்‌ ஐகத்தை சிருஷ்டி செய்யும்‌ 
காரணத்தால்‌, இந்த அஹத்தை கூடிய மாயையே ஸமஷ்டி அஹங்காரம்‌ (சக்தி) என்றறியப்படுகின்றது. 
இப்படி இந்த ப்ரக்ருதி ஐகத்தின்‌ சிருஷ்டி, ஸ்திதி, லயம்‌ மற்றும்‌ ஜீவனின்‌ காமத்துடன்‌ எல்லா 
ஐகத்வியவகாரத்திற்கும்‌ காரணமானதால்‌ அபராப்ரக்ருதி எனப்படுகின்றது. இது முக்குணம்‌ 
கூடியது. 


சிருஷ்டியிலிருக்கும்‌ எல்லா வகை உடலினுள்ளும்‌ ஜீவனாகப்‌ பிரவேசித்துத்‌ தன்னை ப்ரகடிக்கும்‌ 
(தோற்றுவிக்கும்‌) பகவானின்‌ இரண்டாவது சக்தி பராப்ரக்ருதி ஆகும்‌. ஸ்ருதியிலும்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 
38 ளி எரா எக்‌ வாகன்‌ “அனேன ஜீவேனாத்மனா அளனுப்ரவிச்‌'ய 
நாமரூபே வ்யாகரவாணி' - இந்த ஜீவாத்மாவாக பிரவேசித்து நாமரூபத்திற்கு பேதங்களை (பிரிவு) 
செய்வேனாக (சா.6.3.2) இந்த வாக்கியத்தில்‌ வரும்‌ நாம-ரூப பிரிவிற்குக்‌ காரணமாக இருப்பது 
அபராப்ரக்ருதி. ஜீவரூபமாக சரீரத்தில்‌ பிரவேசிக்கும்‌ அதன்‌ சக்தியே பராப்ரக்ருதியாகும்‌. இந்த பரா 
அபரா பிரக்ருதியைவிட சிரேஷ்டமானதாக இருக்கிறது. அது மட்டுமல்லாமல்‌ இதில்‌ அவித்யையோடு 
சம்பந்தமுள்ளதான வியவகாரமானது சிறிதும்‌ இல்லை. எல்லா ஜீவனிலும்‌ காணப்படுவதான 
ப்ராணனும்‌, ப்ராணனில்லாத, மனதற்ற தூய்மையான செயலற்றதான பரமாத்மாவினை உணர 
உபாதியுடன்‌ இருக்கும்‌ ஒரு சின்னமே. அப்படி எல்லா வியாவகாரத்திலிருந்தும்‌ வேறுபட்டு, ஐகத்தில்‌ 
சாஸ்திர ப்ரமாணத்தின்‌ மூலமாக அறியப்படும்‌, இந்த பரமாத்மாவை, தன்னுள்ளே ஆழ்ந்த 
தூக்கத்தின்போது அனுபவிக்க இயலும்‌. அதனால்‌ இது சிரேஷ்டமானது. இதனை அவஸ்தாத்ரய 
அத்யாயத்தில்‌ விவரமாகச்‌ சொல்லப்பட்டுள்ள து. 


8.5 மாயா ப்ரஹ்மத்தின்‌ அதீனத்தில்‌ உள்ளது. 


அந்த ஈஸ்வரனின்‌ மாயை மூலமாக ஐகத்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டது. இதன்‌ மூலமாக ஜீவன்‌ தன்‌ 
கர்மபலத்தை அனுபவிக்கின்றது. அது மட்டுமல்ல. மாயையினால்‌ மயக்கத்தை அடைந்து நல்லதும்‌, 
கெட்டதுமான கர்மங்களைச்‌ செய்கின்றது. தர்ம- அதர்மத்தை (புண்யம்‌-பாவம்‌) சம்பாதிக்கின்றது. 
அப்படி இந்த ஜீவனானது மாயையின்‌ அதீனத்தில்‌ உள்ளது. (கீதை: 7.12) ஆனால்‌ இந்த மாயை 
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ஈஸ்வரனின்‌ அதீனத்தில்‌ உள்ளது. (கீதை. 7.25) தர்மத்தின்‌ வீழ்ச்சியும்‌ அதர்மத்தின்‌ ஆதிக்கமும்‌ 
உண்டாகும்‌ போது உலக நன்மைக்காக ஈஸ்வரன்‌ இந்த மாயையின்‌ மூலமாகவே மனிதன்‌ 
முதலியவர்களைப்‌ போல பிறப்யை அடைவதுபோல தோன்றுகிறார்‌. (கீதை 4.6) இப்படி உடலைத்‌ 
தாங்கினாலும்‌ தர்ம - அதர்மமானது எந்த வகையில்‌ ஜீவனின்‌ ஞானத்தைத்‌ தடை செய்கின்றதோ 
அவ்வாறு ஈஸ்வரனின்‌ ஞானத்தைத்‌ தடைசெய்ய இயலாது. (கீதை. 7.24) அதனால்‌ இந்த மாயை 
ஸாங்கியர்களின்‌ கோட்பாடாகிய பிரதானத்தினைப்‌ போல சுதந்திரமானது அல்ல. 


8.6. நான்முக ப்ரஹ்மன்‌ 

இப்படி இயல்பாகவே செயலற்றதான ப்ரஹ்மம்‌ மாயையை உபாதியாகக்‌ கொண்டு ஐகத்ததின்‌ 
காரணமாக ஆகின்றது. அதாவது, ஈஸ்வரனே ஐகத்வியவகாரத்தை நிர்வகிப்பவராக ஆகின்றார்‌. 
இதனைப்‌ புரிந்துகொள்வது கடினமாகும்‌. புராணத்தில்‌ இதனைக்‌ கதை மூலமாக நன்கு 
புரியவைக்கின்றனர்‌. பரப்ரஹ்மமே நாராயணன்‌, அவரே அமிருதம்‌, பாற்கடலிலுள்ள சம்சாரம்‌ என்னும்‌ 
பாம்பின்‌ மேல்‌ படுத்திருப்பவராக இருந்தாலும்‌ அவை அவருக்கு எந்த விதத்திலும்‌ தீங்கிழைக்க 
இயலாது. அவர்‌ அனந்தசயனர்‌, எப்பொழுதும்‌ செயலற்றவராகவே இருப்பார்‌. ஆனால்‌ கண்களை 
திறந்திருப்பவராகப்‌ படுத்துள்ளவர்‌, தூங்கவில்லை. பரமாத்மவானவர்‌ எப்பொழுதும்‌ தூங்குவதில்லை 
நாராயணனுக்கு இந்த கல்பத்தை சிருஷ்டிப்பதைக்‌ குறித்த சங்கல்பம்‌ தோன்றிய போது, அவருடைய 
தொப்புளிலிருந்து ஒரு தாமரை தோன்றியது. அந்த தாமரையிலிருந்து இந்த சிருஷ்டியைச்‌ 
செய்பவராக நான்முகன்‌ தோன்றினார்‌. இவரே மேலே கூறப்பட்ட ஈஸ்வரன்‌, பின்னால்‌ ஏற்படப்போகும்‌ 
சிருஷ்டியையும்‌, செய்து ஸ்திதியையும்‌, லயத்தையும்‌ சரியாக நிர்ணயிப்பவுரும்‌ அவரே. ஆனால்‌ இவர்‌ 
ஜடமான புருஷனை சிருஷ்டிக்கும்போது அதில்‌ நாராயணன்‌ பிரவேசிப்பதனாலேயே அது 
சைதன்யத்தன்மையை அடைகின்றது. அதனால்‌ இந்தக்‌ காரியத்தைச்‌ சிருஷ்டிக்கும்‌ தகுதி 
நாராயணனுடையதே என்று கூறுவர்‌. அதனால்‌ நாராயணனே ஐகத்காரணம்‌ என்று 
நிச்சயமாகின்றது. இப்படிப்பட்ட வர்ணனை (விளக்கம்‌) வியவகாரத்திலும்‌ காணப்படுகின்றது. 
வீட்டினைக்‌ கட்டுவது வேலைக்காரர்களாக இருந்தாலும்‌ வீட்டை உரிமையாளர்‌ கட்டியதாகவே 
கூறுவர்‌. 

இந்த உலகத்தில்‌ பரமேச்வரன்‌ இல்லாத இடமே இல்லை. அப்படியானால்‌ அவர்‌ பிரவேசித்தார்‌ 
என்பதில்‌ பொருள்‌ தான்‌ என்ன? என்றால்‌ நிச்சயம்‌ நாம்‌ பின்வருமாறு கூறவேண்டிவரும்‌: 


ப்ராணனைத்‌ தாங்குவது (உயிர்ப்பு) மூலம்‌ அவருடைய இருத்தலைக்‌ குறித்து அறிவு உண்டாவதால்‌ 
அதையே உபசாரமாக 'பிரவேசித்தார்‌' என்று கூறுவர்‌. (பிரு.ப.1.4.7) 


8.7. சிருஷ்டி க்ரமம்‌ 
இனி இந்த சிருஷ்டியின்‌ கிரமத்தினைக்‌ கூறுவோம்‌. சப்தம்‌, ஸ்பர்சம்‌, ரூபம்‌, ரஸம்‌, கந்தம்‌ என்கிற 
ஐந்து தன்மாத்திரைகளினால்‌ (ஆகாயம்‌, வாயு, நெருப்பு, நீர்‌, மற்றும்‌ நிலம்‌) ஜகத்‌ உண்டாகியது. 
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தன்மாத்திரை என்றால்‌ (தத்‌-அது,மாத்ர-மட்டும்‌) அது மட்டும்‌ என்று பொருள்‌. அதாவது ஒரே 
குணமுடையது. ஆகாய தன்மாத்திரையில்‌ சப்தகுணம்‌ மட்டும்‌, வாயு தந்மாத்திரையில்‌ ஸ்பர்ச குணம்‌ 
மட்டும்‌, நெருப்பு தன்‌ மாத்திரையில்‌ ரூப குணம்‌ மட்டும்‌, நீர்‌ தன்‌ மாத்திரையில்‌ ரஸ குணம்‌ மட்டும்‌, 
நில தன்‌ மாத்திரையில்‌ வாசனை குணம்‌ மட்டும்‌ இருக்கிறது. முதலில்‌ இந்த ஐந்து தன்‌ மாத்திரைகள்‌, 
சமஷ்டி மனஸ்‌, சமஷ்டிபுத்தி, மற்றும்‌ சமஷ்டி அஹங்காரம்‌ தோன்றுகின்றன. இது உண்டாகப்‌ போகும்‌ 
ஜகத்தின்‌ விதை, சமஷ்டி புத்தியை மஹத்தத்வம்‌ என்றும்‌ கூறுவர்‌. இந்த உபாதி மூலம்‌ காணப்படும்‌ 
ப்ரஹ்மமே ஹிரண்யகர்ப்பம்‌ ஆகும்‌. அவருக்கு சமஷ்டி புத்தியின்‌ முலம்‌ தன்னைக்‌ குறித்து அபிமானம்‌ 
இருக்கும்‌. இந்த ஜகத்துக்கு வித்தானவரும்‌ இவரே. இவரே தன்மாத்ரைகளிலிருந்து 
பஞ்சபூதங்களை உருவாக்குகிறார்‌. இந்த ஐம்பூதங்களிலிருந்து ப்ரஜாபதி பிறக்கிறார்‌. இந்த 
ப்ரஜாபதியே விராடபுருஷர்‌ என்றும்‌ அழைக்கப்படுகிறார்‌. அவரே சிருஷ்டி, ஸ்திதி, லயத்தை 
நிர்வகிப்பவர்‌. இவருடைய பகற்பொழுதில்‌ சிருஷ்டி மற்றும்‌ ஸ்திதியும்‌ இரவில்‌ பிரளயமும்‌ 
உண்டாகின்றன. கிருத, திரேதா, துவாபரம்‌ மற்றும்‌ கலி ஆகிய நான்கு யுகங்கள்‌ கூடியது ஒரு 
மகாயுகம்‌ ஆகும்‌. இப்படி ஆயிரம்‌ மகாயுகம்‌ கூடியது ஒரு கல்பம்‌ ஆகும்‌. இப்படி இது பிரஜாபதி 
ப்ரஹ்மனின்‌ ஒரு நாள்‌. ஒவ்வொரு சிருஷ்டியிலும்‌ ஜடமான ஜகத்தை சிருஷ்டிப்பதும்‌ தேவதைகள்‌ 
முதல்‌ சிறுபூச்சி வரையிலான ஜீவன்களைத்‌ தன்னுடைய கர்மத்திற்கேற்ப உடலைத்‌ தருவதும்‌ 
இவருடைய செயலாகும்‌. (பிராணிகளில்‌ இருக்கும்‌ சூட்சும சரீர சிருஷ்டியானது ஐந்து. ப்ராணனிலும்‌ 
வாயு தன்மாத்திரை மட்டுமே என்று கூறப்படுள்ளது.) ஐந்து ஞானேந்திரியத்தில்‌ அதனதன்‌ தத்துவம்‌ 
மட்டுமே உள்ளது. அதாவது காது-ஆகாய தன்மாத்திரை மட்டும்‌, தோல்‌-வாயு தன்மாத்திரை மட்டும்‌, 
கண்‌- நெருப்பு தன்மாத்திரை மட்டும்‌, நாக்கு-நீர்‌ தன்மாத்திரை மட்டும்‌, மூக்கு-பிருத்வி 
தன்மாத்திரை மட்டும்‌ கர்மேந்திரயத்தில்‌ -வாய்‌-நெருப்பு தன்மாத்திரை மட்டும்‌, கை-வாயு 
தன்மாத்திரை மட்டும்‌ கால்‌-ஆகாய தன்மாத்திரை மட்டும்‌, குதம்‌ நிலத்தன்மாத்திரை மட்டும்‌, மூத்திர 
இந்திரியம்‌ நீர்‌ தன்மாத்திரை மட்டும்‌, அந்தக்கரணத்திலோ ஐந்து தன்மாத்திரைகளும்‌ உள்ளன. 


பின்னர்‌ இந்த ப்ரஹ்மம்‌ புலன்களால்‌ அறியப்படாததான ஐந்து தன்மாத்திரைகளைச்‌ சேர்த்து 
புலன்களால்‌ அறியப்படுகின்ற வெளிஜகத்தினைப்‌ படைக்கிறது. வெளி ஐகத்தின்‌ இந்த 
சேர்க்கையினையே விளா “பஞ்சீகரணம்‌' என்பர்‌. அதை நிர்வகிக்கப்‌ போவதும்‌ இவரே. இதன்‌ 
விளக்கம்‌ தைத்திரீயபாஷ்யத்தில்‌ உள்ளது. (2.1.2) ஐந்து தன்மாத்திரைகள்‌ சேர்வதால்‌ பஞ்சீ கிருதபுதம்‌ 
தோன்றுகிறது. இதன்‌ கிரமமானது பின்வருமாறு - முதலில்‌ ஆகாயத்தின்‌ தோற்றம்‌ (உத்பத்தி) இது 
சப்த குணமுடையது, மேலே தோன்றப்போகும்‌ எல்லா விஷயத்திற்கும்‌ இடைவெளியினைத்‌ தருவது. 
இது வாயு தன்மாத்திரையுடன்‌ சேரும்‌ போது தன்னுடைய ஸ்பர்ச குணமும்‌ ஆகாயத்தின்‌ சப்த 
குணமும்‌ கூடியதாக (பஞ்சீக்ருத) வாயு தோன்றுகிறது. இந்த வாயு நெருப்பு தன்மாத்திரையுடன்‌ 
சேருகின்றது. தன்னுடைய குணமான ரூபத்துடன்‌ முன்பிருக்கும்‌ இரண்டு குணங்கள்‌ கூடி 
(பஞ்சீக்ருத) நெருப்பாக ஆகின்றது. இந்த நெருப்பானது நீர்‌ தன்மாத்திரையுடன்‌ சேர்ந்து 
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தன்னுடைய குணமான ரசத்துடன்‌ (சுவை) முன்பிருக்கும்‌ மூன்று குணங்களும்‌ சேர்ந்து (பஞ்சீக்ருத) 
நீராகின்றது. இந்த நீர்‌ நிலத்தன்மாத்திரையுடன்‌ சேருகின்றது. தன்னுடைய குணமான வாசனை 
(கந்தம்‌) யுடன்‌ முன்பிருக்கும்‌ நான்கு குணங்களும்‌ சேர்ந்து (பஞ்சீக்ருத) நிலமாகின்றது. இந்த 
பஞ்சமஹாபூதங்களையே சாந்தோகிய உபநிஷத்தில்‌ ஏஏ எனின்‌ எணினளா Sf 
பப்படம்‌ என்‌ “அதிகாரஸ்தாவத்‌ தத் தேஜோ $ஸ்ருஜத ததபோ$ஸ்ருஜத இதி மஹாபூத 
வீஷயே வர்ததே”' (ஸூ.பா. 2.3.12) 


அது நெருப்பினைச்‌ சிருஷ்டித்து, அது நீரை சிருஷ்டித்தது என்று கூறுகின்றது. (சா.பா.2.3.12) 
இப்படி பஞ்சீகிருதமானது நடந்தாலும்‌ பூதங்களானது தன்னுடைய ப்ரஹ்ம இயல்பினை 
விடுவதில்லை. உதாரணத்திற்கு தத்துவத்திலிருந்து துவங்கி சிருஷ்டியை விளக்கும்‌ ஸ்ருதியானது 
ள்ள எனை: கா எள “தா ஆப ஐக்ஷந்த பஹ்வ்ய: ஸ்யாம ப்ரஜாயேமஹி (நீர்‌ 
ஆனது சிந்தித்தது, நான்‌ பலதாக ஆவேன்‌, தோற்றமடைவேன்‌ என்று (சா.பா.2.3.7-13) இந்த 
நிலத்திலிருந்து செடி கொடிகள்‌, அதிலிருந்து உணவு (அன்னம்‌) அதிலிருந்து வீரியம்‌ (சக்தி) ஆக 
புருஷன்‌ அதாவது தலை, கை, கால்‌ முதலியவை கூடியதான மனிதன்‌ மற்றும்‌ மற்ற உயிரினங்கள்‌ 
தோன்றுகின்றன (தை-2.1.2) நிலம்‌ முதல்‌ தாவரம்‌, ஜட உடலின்‌ சிருஷ்டியை திருவிருத்கரணம்‌ என்பர்‌. 
(சா.பா.2.4.20-22) நான்முகன்‌ முதல்‌ இந்த உயிரினங்கள்‌ வரையில்‌ தத்தம்‌ கர்மத்திற்கு 
ஏற்புடையதான உடலை அடைந்துள்ளது பூர்வ பிறவியைக்‌ கொண்ட ஜீவனே. 


இப்படிப்‌ பஞ்சீகரணத்தை அடைந்த நாம - ரூபத்தை சிருஷ்டிப்பதற்காக தேவையான 
ப்ரவ்ருத்திக்கு காரணம்‌ ஹிரண்யகர்பனின்‌ அஹங்காரமேயாகும்‌ - அவ்யக்தத்தில்‌ நிலைப்பட்ட 
ஜீவனின்‌ அவித்யையே இந்த ப்ரவ்ருத்திக்குக்‌ காரணம்‌. இந்த அவித்யை காரணமாக ஜீவன்‌ 
தன்னிலிருந்தும்‌, ப்ரஹ்மத்திலிருந்தும்‌ வேறுப்ட்ட ஜகத்தை நிலைப்படுத்தி விருப்பு - வெறுப்பினால்‌ 
தூண்டப்பட்டதாக கர்மத்தைச்‌ செய்கின்றது. இந்த கர்மத்தின்‌ பலனை அனுபவிக்க ஈஸ்வரன்‌ 
ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டியைச்‌ செய்கின்றார்‌. உண்மையிலேயே தான்‌ அஸங்கமாக இருந்தாலும்‌ அழும்‌ 
குழந்தைக்கு விளையாட்டுப்‌ பொருட்கள்‌ வாங்கித்தரும்‌ தந்தையைப்போல ஈச்வரன்‌ ஜீவனின்‌ 
அவித்யையினால்‌ தூண்டப்பட்டு சிருஷ்டி காரியத்தைச்‌ செய்கிறார்‌. இதனாலேயே 
னான - ளை - ம்க்கும்‌ எவள்‌ ௭௭: “அவித்யா ப்ரத்யுபஸ்தாபித 
நாமரூப மாயாவேசவசேன .... ஸம்பவதி ப்ரவ்ருத்தி: ' (ஸு.பா.2.2.2) அதுமட்டுமல்லாது சதா: 
ஏர ஏன்தான்‌ எனை | ஏன ரளண்க்‌ எஸ்‌ ந ஏ ஊர்‌ மர எதா ஏன்‌ 
ETAT SEEN: FY | எண்ணை சதான | ஏசதா 0௭ ௫ என்ன எளீளளிர்‌ ஸீ எல்‌ 
“ துஹங்கார: இதி அவித்யா ஸம்யுக்தம்‌ அவ்யக்தம்‌ யதா விஷஸம்யுக்தம்‌ அன்னம்‌ 
விஷமித்யுச்யதே ஏவம்‌ அஹங்கார வாஸனாவத்‌ அவ்யக்கம்‌ மூலகாரணம்‌ அஹங்கார: 
இத்யுச்யதே, ப்ரவர்தகத்வாத்‌ அஹங்காரஸ்ய, அஹங்கார ஏவ ஹி ஸர்வஸ்ய 
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ப்ரவ்ருத்திபீஜம்‌ த்ருஷ்டம்‌ லோகே” ப்ரவ்ருத்தியானது அஹங்காரத்தன்மையுடையது இந்த 
அவித்யை கூடியதான அவ்வியக்தத்தையே அஹங்காரம்‌ என்பர்‌. எவ்வாறு விஷம்‌ கலந்த சாதம்‌ விஷம்‌ 
என்று கூறப்படுகிறதோ அவ்வாறு விஷத்திற்குச்‌ சமமான அஹங்காரம்‌ அவ்வியக்தத்துடன்‌ 
சேரும்போது அதனை அஹங்காரம்‌ என்கின்றனர்‌. (கீதை பா.7.4) இப்படி காரியத்தின்‌ ப்ரவ்ருத்தியின்‌ 
காரணம்‌ ஜீவனின்‌ அவித்யையானாலும்‌, காரியம்‌ செய்யும்‌ சாமர்த்தியம்‌ 
அவ்யக்தத்தினுடையதேயாகும்‌. அதாவது பரமேஸ்வருடையதே. இந்த ப்ரக்ருதி அவித்யை கூடியதாக 
இருப்பதினால்‌, அபரா அதாவது மேன்மையற்றது ஆகும்‌. 


பரப்ரஹ்மம்‌ 
V 
ப்ராணன்‌ 
\ 
அவ்யக்தம்‌ 3 மஹத்‌ 3 அஹங்காரம்‌ அ (தன்மாத்ரம்‌ முதலிய) 


(மூலப்ரக்ருதி) 
ஷ்‌ ஷ்‌ ஷ்‌ 


சமஷ்டி அஹங்காரம்‌ * சமஷ்டி புத்தி * சமஷ்டி மனது - ஹிரனியகர்பன்‌ 
பஞ்சீகரணமடைந்த பூதங்கள்‌ 


1 ஆகாயம்‌ (சப்தம்‌), 2 வாயு (சப்தம்‌*ஸ்பரிசம்‌), 3 நெருப்பு 
(சப்தம்‌ * ஸ்பரிசம்‌ + ரூபம்‌), 4 நீர்‌ (சப்தம்‌ * ஸ்பரிசம்‌ * ரூபம்‌ 4 ர சம்‌), 


5 நிலம்‌ (சப்தம்‌4ஸ்பரிசம்‌ரூபம்‌*ரசம்‌+வாசனை) 
திரிவித்கரணம்‌ 1 (செடிகளின்‌ சரீரம்‌) ப்ராணன்‌ (பெளதிகம்‌) 


திரிவித்கரணம்‌ 1] (பிராணிகளின்‌ சரீரம்‌) ப்ராணன்‌-*மனது (பெளதிகம்‌) 
ப்ராணன்‌ *மனது*வாக்கு 





104 வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ | ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 


கல்பம்‌ 

1 மனித வருடம்‌ -  1]தேவதைநாள்‌ 

1 தேவதை வருடம்‌ - 360 மனித வருடம்‌ 

கலியுகம்‌ - 1200 தேவதை வருடம்‌ 

துவாபரம்‌ - 2400 தேவதை வருடம்‌ 

திரேதா - 3600 தேவதை வருடம்‌ 

கிருத (சூர்ய) -  4800தேவதைவருடம்‌ 

கலி * துவாபர + 

திரேதா 4+ கிருத யுகம்‌ £ 1 மகாயுகம்‌ - 12000 தேவதை வருடம்‌ 

1000 மகாயுகம்‌ -  1கல்பம்‌ - நான்முகனின்‌ 1 நாள்‌ இதன்‌ முடிவில்‌ 
முழு பிரளயம்‌ உண்டாகும்‌. 

நான்முகன்‌ ஆயுள்‌ :  100வருடம்‌ - 36000 கல்பம்‌ 

பார்தி நான்முகனின்‌ ஆயுள்‌ :- பரார்த்தம்‌ 


(இப்பொழுது இரண்டாவது பரார்த்ததில்‌ உள்ளோம்‌.) 


இந்த கல்பத்தின்‌ பெயர்‌ ச்வேதவராஹ கல்பம்‌ (வெள்ளைப்பன்றி) 


1/14 நான்முகனின்‌ ஆயுல்‌ - 713/7 மாகயுகம்‌ - 1மன்வந்திரம்‌ 
மனு - முதன்முதலில்‌ தோன்றிய மனிதர்‌ ஆவார்‌. 
நிகழ்‌ மனு ச்ராத்ததேவம்‌ ௫: சூரியன்‌ மற்றும்‌ சாயையின்‌ மகன்‌ 


ஒவ்வொரு மன்வந்திர முடிவிலும்‌ நீர்‌ பிரளயம்‌ தோன்றும்‌ 

மன்வந்தரம்‌ : 30 கோடி மனிதவருடம்‌, ஒரு நீர்பிரளயம்‌ 

அதாவது 2 மன்வந்திரம்‌ இணைத்துள்ள 60 கோடி வருடங்கள்‌ ஆகும்‌. 
8.8. பிரளயம்‌ 


இப்படி சிருஷ்டிக்கப்பட்ட ஜகத்‌, இந்த கல்பத்தின்‌ முடிவு வரையில்‌ ஜீவர்களின்‌ போகத்திற்கான 
கருவியாக இருக்கும்‌. கல்பத்தின்‌ முடிவில்‌ இதன்‌ பிரளயம்‌ உண்டாகும்‌. பிரளய கிரமமானது சிருஷ்டி 
கிரமத்திற்கு விபரீதமாக இருக்கும்‌. ஏணிப்படியில்‌ ஏறியவர்‌ இறங்கும்போது எதிர்முனையிலிருந்து 
துவங்குவது போல, அதாவது பஞ்சீகிருத பூதமானது எந்தெந்த பூதங்களிலிருந்து தோன்றியதோ, 


வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ | ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 105 


அந்த காரண பூதத்திலேயே லயத்தை அடைகின்றது. பிராணிகள்‌ நிலத்தில்‌, நிலம்‌ நீரில்‌, நீர்‌ நெருப்பில்‌, 
நெருப்பு வாயுவில்‌, வாயு ஆகாயத்தில்‌, ஆகாயம்‌ பரப்ரஹ்மத்தினில்‌ லயம்‌ அடைகின்றது. 
(ஸூ.பா.2.3.14), இந்த முறையில்‌ இந்த ஜகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்தே தோன்றியதானதால்‌ ““தஜ்ஜ 
அதனிலேயே லயம்‌ அடைவதால்‌ “தல்ல'' மற்றும்‌ ஸ்திதி காலத்தில்‌ அதில்‌ தோன்றும்‌ அனனமான 
அதாவது செயல்புரிவதினால்‌ “ததன்‌ ' ஆகின்றது. அதன்‌ பொருள்‌ மூன்று காலத்திலும்‌ இந்த ஜகத்‌ 
ப்ரஹ்மமேயாகும்‌. (சா.பா. 3.14.1) 


8.9. மாயை நித்தியமானது 

நாம்‌ முன்னரே கண்டோம்‌ - ஜீவன்‌ கர்மபலன்‌ அனுபவிக்க ஜகத்‌ சிருஷ்டி தோன்றியது என்று. 
அதற்கு வேறு எந்த பிரயோஜனமும்‌ இல்லை. அதாவது இந்த கல்பத்தின்‌ முன்பிருந்த கல்பத்திலும்‌ 
இந்த ஜீவன்களின்‌ கர்மபலன்‌ அனுபவத்திற்காகவே ஐகத்தானது உண்டாகியது. அதுபோல 
முன்பிருந்த கல்பத்தின்‌ ஜகத்தும்கூட இந்த கல்பத்தினிலுள்ள அதே ஜீவனின்‌ கர்மபலத்திற்காக 
இருந்தது. அதனால்‌ கல்பத்திற்கு துவக்கம்‌ என்று எதுவுமில்லை. அதாவது முதல்‌ கல்பம்‌ என்று 
கூறப்படுவது ஒன்றுமில்லை. எதாவது ஒரு ஜீவன்‌ கர்மத்தின்‌ சம்பந்தத்தை நீக்கி முக்தனாக 
ஆகின்றது. அதற்கு மீண்டும்‌ பிறவி கிடையாது. அதனால்‌ அதற்கு ஐகத்தானது அவசியமில்லை. 
என்பது உண்மையே. ஆனால்‌ ஜீவனின்‌ எண்ணிக்கை கணக்கிலடங்காதது. ya எண 
அனர்‌ ர்வ 1 “சதம்‌ ஸஹஸ்ரமயுதம்ந்யர்புதமஸங்க்யேயம்‌ ஸ்வமஸ்மின்‌ 
நிவிஷ்டம்‌'' - நூறு, ஆயிரம்‌, லக்ஷம்‌, கோடி கணக்கில்‌ அடங்காதது அதனிலிருப்பது (அதர்வ 
ஸம்ஹிதை 10.8.24) எத்தனை ஜீவன்கள்‌ முக்தரானாலும்‌, முக்தியடையாத ஜீவன்களானது 
(எப்போதும்‌) என்றும்‌ இருக்கின்றது. அந்த ஜீவன்களுக்காக கல்பங்களானது சிருஷ்டி க்கப்படுவது 
அவசியமாகின்றது. இந்த நோக்கில்‌ பார்த்தால்‌ கல்பங்களும்‌ முடிவற்றவை. இதற்கு முடிவு என்று 
ஒன்றுமில்லை. இவ்வாறு கல்பங்களானது அனாதிகாலமாக (துவக்கமில்லாமல்‌) அனந்தகாலம்‌ 


வரையில்‌ (முடிவற்றதாக) இருக்கின்றது. 


சானா: காளர்‌ எனை ரி ளா ஏர்‌ ரர்‌ என்‌ கன்‌ uefa 
“அத்மான: ஸ்தாவரஜஙகம்‌ ஐஜகதீதம்‌ அக்னிவிஸ்புலிங்கவத்‌ வ்யுச்சரதி அநிச'ம்‌, 
வர்ததே ஸ்திதிகாலே, ப்ரலீயதே செடி, கொடி மிருகங்களானது இந்த ஜகத்தில்‌, நெருப்பிலிருது 
தோன்றும்‌ தீப்பொரிகளை போல எப்பொழுதும்‌ தோன்றிக்கொண்டே இருக்கின்றன. 
நிலைப்படுகின்றன, லயமடைகின்றன. (பிரு.பா.2.1.20) அதனால்‌ ஜகத்‌ சிருஷ்டிக்கு அவசியமான 
மாயையும்‌ நித்தியம்‌, அதாவது அநாதி காலமாக அநந்தகாலம்‌ வரையில்‌ இருப்பது. ஈச்வரன்‌ 
எப்பொழுதும்‌ இருப்பவர்‌. ஏ ஏ எள எண்ணி எளி: என்‌ எ: “ஸ ச பகவான்‌ 
ஜ்ஞானைச்வர்யச'க்திபலவீர்ய தேஜோபி: ஸதா ஸம்பன்ன:' - அந்த பகவான்‌ நிரந்தரமான 
ஞானம்‌, ஐச்வர்யம்‌, சக்தி, பலம்‌, தேஜஸ்‌ மற்றும்‌ வீர்யத்துடன்‌ (செயல்‌ புரியும்‌ சாமர்த்தியம்‌) கூடியவர்‌ 


(கீதை பா. அவதாரணை) 189980 0 எனகன ஏக்‌ Fra Af ரக்னா f 
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ச்ருஷ்டி 







நிகழ ச்வேதவராஹ கல்பத்தில்‌ 
வயக்தமான நிலை 


NN 


| | 
“| கல்பாரம்பம்‌ 





அநாதிகாலம்‌ : ்‌ அநந்தகாலம்‌ 
வரபோகிற கல்பத்தின்‌ அவ்யக்‌ 
தமான நிலை/நிகழ்‌ கல்பத்தின்‌ 
லயநிலை 


நிகழ்‌ கல்பத்தின்‌ அவ்யக்‌ தமான 
நிலை/முன்‌ கல்பத்தின்‌ லயநிலை 


படம்‌: 8.9 ஸ்ருஷ்டி, ஸ்திதி, லயத்தின்‌ அநாதி அநன்தத்வம்‌ 


ண சோர “நீத்யேசிவரத்வாத்‌ ஈச்வரஸ்ய தத்ப்ரக்ருத்யோரபியுக்தம்‌ நீத்யத்வேன பவிதும்‌ 
ப்ரக்ருதி த்வயவத்த்வமேவ ஹி ஈச்‌வரஸ்ய ஈச்‌வரத்வம்‌”' - ஈச்வரன்‌ நித்தியமானதால்‌ 
அவருடைய இரண்டு ப்ரக்ருதிகளும்‌ கூட நித்தியமானதாகின்றன. இந்த ப்ரக்ருதிகளுடன்‌ 
கூடியவராக இருப்பதே ஈச்வரனின்‌ ஈச்வரத்தன்மை (கீதை.பா.13.19) இப்படிப்பட்ட விசேஷங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ அந்த ஈச்வரனுக்கு மாயையின்‌ மூலமாக உண்டாகின்றன. என்பதால்‌ மாயையும்‌ 
நித்தியமாகும்‌. அதனால்‌ அது அக்ஷரம்‌ ஆகும்‌. அதாவது அழிவற்றது. 89 என்‌ என ன்னை 
Sareea ஏண்ணா ணச்‌ wa “கிமு வக்கவ்யட்‌ தஸ்ய நித்ய ஸித்தஸ்ய ஈசிவரஸ்ய 
ஸ்ருஷ்டிஸ்தீதீஸம்ஹ்ருதிவிஷயம்‌ நீத்யஜ்ஞானம்‌ பவதி இதி” - நித்தியமாக முடிவின்றி 
நிறைந்திருக்கும்‌ ஈச்வரனுக்கு சிருஷ்டி, ஸ்திதி மற்றும்‌ சம்ஹாரம்‌ குறித்த நித்யஜ்ஞானம்‌ இருக்கிறது 
என்பதைக்‌ குறித்து கூறவும்‌ வேண்டுமா? ணை ௭ என என்னை னன geile 
எணளார்‌ என்‌ ௭4 | கிமு வக்தவ்யம்‌ தஸ்ய நித்யஸித்தஸ்ய ஈச்வரஸ்ய ஸ்ருஷ்டிஸ்கிதி 
ஸம்ஹ்ருதி விஷயம்‌ நீத்ய ஞானம்‌ பவதி இத்‌ | (ஸூ.பா.1.1.5) னி ரை என்ன்ன 
ண ரண “ப்ரக்ருதிச்‌'ச த்ரிகுணாத்மிகா ஸர்வகார்யகரண விஷயாகாரேண பரிணதா . 
இந்த மாயை சிருஷ்டியின்‌ போது ஜகத்‌ ரூபத்தை அடைகின்றது. (கீதை. பா.12.3) பிரளயகாலத்தில்‌ 
அவ்யக்த ரூபத்தை அடைகின்றது. இப்படியாக இந்த மாயையின்‌ நித்தியத்தன்மை - பரிணாமி 
நித்தியத்‌ தன்மையாகும்‌ ஒன ௭ 7 என எனிடினளிரளா “கூடஸ்தம்‌ ச நித்யம்‌ ப்ரஹ்ம- 
ஸர்வவிக்ரியா ப்ரதிஷேதாத்‌”” - ப்ரஹ்மத்தின்‌ நித்தியத்தன்மையோ கூடஸ்த நித்தியம்‌ ஆகும்‌ - 
அதாவது எந்த வகையான பரிணாமும்‌ (மாற்றமும்‌) அடையாத நித்தியத்தன்மை. இதைக்‌ குறித்து 
ப்ரஹ்ம ப்ரகரணத்தில்‌ விளக்கமாகக்‌ காண்போம்‌. 
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கேள்வி:- 


எட்டு வகையான ப்ரக்ருதி சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ இருந்ததா, இல்லையா? இருந்ததென்றால்‌ 
சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ ப்ரஹ்மம்‌ மற்றும்‌ ப்ரக்ருதி இரண்டின்‌ இருத்தலும்‌, என எனன னி 
“ஸதேவஸோம்யேதமக்ராஸீத்‌'” முன்னர்‌ சத்‌ மட்டுமே இருந்தது என்ற ச்ருதிக்கு 


விரோதமாகிறது. இதனால்‌ இல்லை என்றால்‌ ப்ரக்ருதியானது நித்தியம்‌ என்ற வார்த்தை 
பொய்யாகும்‌. 


பதில்‌:- பிரளயகாலத்தில்‌ ப்ரக்ருதி சத்துடன்‌ பிரிவற்றதாக இருக்கும்‌ என்பதால்‌ ப்ரக்ருதியின்‌ 
நித்தியத்தன்மை அழிவதில்லை. (நித்தியமாகவே இருக்கிறது 


கேள்வி:- அப்படி அல்ல, ஸ்திதி காலத்தில்‌ ஐகத்‌, சூரியன்‌, சந்த்ரன்‌, பானை, துணி என்று பல 
சொற்கள்‌ மற்றும்‌ அதன்‌ அறிவு இருக்கும்‌ 'சத்‌' என்கிற ஒரு சொல்லும்‌, அதன்‌ அறிவும்‌ இருக்கும்‌. 
ஆனால்‌ பிரளயகாலத்தில்‌ இப்படிப்‌ பலவகைப்பட்ட சொற்களும்‌ அதன்‌ அறிவும்‌ இருப்பதில்லை. 'சத்‌' 
மட்டுமே இருக்கின்றது. பிரளயகாலத்தில்‌ ஜகத்‌ சத்திலிருந்து பிரிவற்றதாக இருக்கும்‌. காரியமாக 
இல்லை. அதனால்‌ ஜகத்‌ அநித்தியம்‌ என்று கூறப்படுகின்றது. இதுபோல பிரளயத்தில்‌ எட்டு 
வகையான ப்ரக்ருதி “இது” என்ற சொல்‌ மற்றும்‌ அறிவின்‌ விஷயமாகுமானால்‌ ச்ருதி விரோதம்‌ 
ஏற்படும்‌. அப்பொழுது 'சத்‌' மட்டுமே இருந்தது. என்ற வாக்கியத்திற்கு விரோதமாக இல்லை. 
சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ ப்ரக்ருதி இல்லையென்றால்‌ அது அநித்தியத்‌ தன்மை அடைகின்றது. 


பதில்‌:- ஆனால்‌ இது தவறு. பிரளயத்தில்‌ சத்‌ மட்டும்‌ இருப்பதும்‌ ப்ரக்ருதி இருப்பதும்‌ 
விரோதமானது இல்லை. உதாரணத்திற்கு ஜீவனின்‌ அவித்யை - காம - கர்மம்‌, தூக்கத்திலும்‌ 
உள்ளது. எந்த ரூபத்தில்‌, ஜீவனின்‌ அவ்வியக்த ரூபத்தில்‌ அவை ஜீவனின்‌ விழிப்பு மற்றும்‌ கனவு 
நிலைகளில்‌ வியக்தமாக ஆகின்றது. ( அவ்வியக்தம்‌-தோற்றமடையாத நிலை, வியக்தம்‌ - தோற்றம்‌) 
முன்னர்‌ அவ்வியக்தமாக இருந்தபோதும்‌ அதன்‌ இருத்தலானது விழிப்பு மற்றும்‌ கனவு நிலையில்‌ 
உண்டாகும்‌. அங்‌ ஏன: ளான [எகா Ta qe: qa: TATA: 
வண்‌ | ....... எ * பகல்‌ wea swf: mala “அுயமபி புத்திஸம்பந்த; 
ச'க்த்யாத்மனா வித்யமான ஏவ ஸுஷுப்தி ப்ரலயயோ: புன: ப்ரபோதப்ரஸவயோ: 
ஆவிர்பவதி... நஹி ஆகஸ்மிக்‌ கஸ்யசித்‌ உத்பத்தீ: ஸம்பவகதி - புத்தியுடன்‌ கூடிய 
ஜீவாத்மாவின்‌ சம்பந்தமானது தூக்கத்தில்‌, ப்ரளயத்தில்‌ சக்தி ரூபமாக இருந்து விழிப்பில்‌, சிருஷ்டியில்‌ 
வியக்தமாகின்றது. காரணம்‌ எதுவும்‌ அகஸ்மாத்தாக (காரணமில்லாத) ஆவதில்லை. (ஸூ.பா.2.3.31) 
இவ்வாறு பிரளய காலத்தில்‌ ப்ரக்ருதி சொல்‌ மற்றும்‌ அறிவின்‌ விஷயமாகாத நிலையிலும்‌ சிருஷ்டி 
காலத்தில்‌ அதன்‌ காரியத்தினை கண்டு பிரளயத்தில்‌ ப்ரக்ருதியின்‌ இருத்தலானது 
தீர்மானிக்கப்படுகின்றது. அது முன்னர்‌ இல்லாதுபோனால்‌ சிருஷ்டியானது உண்டாக இயலாது. 
மூன்று காலத்திலும்‌ நாமரூபத்தின்‌ இருத்தலினைக்‌ குறித்த நிச்சயமும்‌ இதுபோலவே 
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உண்டாகின்றது. (அத்யாயம்‌ 6.5.3) எனி எ 54 எண எனிஎர்‌ என்ற ௮ 
ள்‌ | னரா அண்ணனை எனா “ப்ரலீயமானமபி ச இதம்‌ ஜகத்‌ ச'க்த்யவசே'ஷூமவ 
ப்ரலியதே ச'க்திமுலமேவ ச ப்ரபவதி, இதரதா ஆகஸ்மிகத்வ ப்ரஸங்காத்‌ - ஜகத்தானது 
பிரளயகாலத்தில்‌ தன்னுடைய சக்தியினைக்‌ கைக்‌ கொண்டே லயமடைகிறது. அந்த சக்தி என்றவேர்‌ 
மூலமாகவே அது சிருஷ்டி அடைகின்றது. காரணம்‌ சிருஷ்டி இல்லாது வேரானது இருத்தல்‌ இயலாது. 
(சா.பா.1.3.30) அதனால்‌ பிரளயகாலத்தில்‌ சத்‌ மட்டுமே இருககும்‌ போதும்‌ ப்ரக்ருதியானது நித்தியம்‌ 
ஆகும்‌. சத்ரூபமாக நாம-ரூபத்தின்‌ நித்தியத்தன்மையானது நிரூபணமாகிய பின்னர்‌ அதன்‌ 
காரணம்‌ ஆகிய ப்ரக்ருதி எவ்வாறு அநித்தியமாகும்‌? அதுவும்‌ நித்தியமே. 


8.10. மாயை அநிர்வசனீயம்‌ (தத்வமா, தத்வமல்லாததா என்று 
சொற்களால்‌ கூறப்பட இயலாது) 


கடந்த இரண்டு பாகங்களையும்‌ கவனமாகப்‌ படித்துப்பார்த்தால்‌ நமக்கு ஒரு சந்தேகம்‌ 
தோன்றும்‌. கடந்த பாகத்தில்‌ மாயையின்‌ பரிபாஷையைக்‌ கூறும்‌ போது (அத்யாயம்‌ 8.2) 
எகரி என்னார்‌ “சக்திச க்திமதோ: அநன்யத்வாத்‌”” - ப்ரஹ்மத்தின்‌ சக்தியே மாயை, 
அதாவது ப்ரஹ்மத்திலிருந்து பிரியாத சக்தியாகும்‌. (கீதை.பா.14.27) ஈச்வரன்‌ யார்‌, இந்த விஷயத்தை 
கூறும்போது (அத்யாயம்‌ 8.4), மாயை ப்ரஹ்மத்தின்‌ உபாதி என்கூறப்பட்டது, அதாவது 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டு அதனால்‌ அடையாளம்‌ காட்டுவதற்கான ஒரு குறி மாத்திரம்‌ என்று: 
இந்த இரண்டும்‌ ஒன்று மற்றதற்கு விரோதமானதால்‌, ஏற்புடையதாக இல்லை. அதனால்‌ இங்கு 
ப்ரஹ்மத்துடன்‌ மாயை சேர்ந்துள்ளதா அல்லது பிரிந்துள்ளதா என்று தெளிவாக்க நாம்‌ ஒரு 
விஷயத்தை நினைவுகூற வேண்டும்‌. ப்ரத்யக்ஷமாக எந்த விஷயம்‌ நமது அனுபவத்தில்‌ 
தோன்றுகின்றதோ அதை வர்ணிக்க எந்த சாஸ்திரத்தின்‌ அவசியமும்‌ இல்லை. ஆனால்‌ அதன்‌ 
அப்‌ ப்ரத்யக்ஷமான காரணத்தை விஸ்தாரமாக காண சாஸ்திரத்தின்‌ அவசியம்‌ இன்றியமையாதது: 
காரியம்‌ -காரணம்‌ இடையில்‌ சம்பந்தத்தைக்‌ கூறும்‌ செயல்‌ சாஸ்திரத்தினுடையது. எந்தவொரு 
சாஸ்திரத்திலும்‌ ப்ரத்யக்ஷமாகக்‌ காணப்படும்‌ காரியத்திற்கும்‌ அதன்‌ ப்ரத்யக்ஷமாகாத்‌ 
காரணத்திற்கும்‌ உள்ள சம்பந்தத்தை விசாரம்‌ செய்யும்‌ பாகமே அதில்‌ மிகவும்‌ கடினமானதா கக்‌ 
கருதப்படுகிறது. இந்த காரிய-காரண சம்பந்தமானது மிகவும்‌ விசித்திரமான இயல்பு உடையது, 
ஒரு மணிமாலையில்‌ நடுவில்‌ இருக்கும்‌ மணியானது இடது பக்கமாகவோ வலது பக்கமாகவோ 
எண்ணி அறியமுடியும்‌. இதனை மத்யமணி நியாயம்‌ என்பர்‌. மாயையும்‌ இவ்வாறே. இதனைக்‌ 
காரியத்தின்‌ மூலமாகக்‌ காணும்போது காரியத்தைப்போலவும்‌ காரணத்தின்‌ மூலமாகக்‌ காணும்போது 
காரணத்தைப்‌ போலவும்‌ காணப்படுகின்றது. 

அதுபோலவே, எந்த சிந்தாந்தத்திலும்‌ காரிய-காரணத்திற்கு இடையில்‌ உள்ள சம்பந்தத்தைத்‌ 
தெளிவாகக்‌ கூற இயலாது. அது காரணமா அல்லது அதனின்று வேறுபட்டதா என்று. 
காரணப்ரஹ்மத்திறகும்‌ காரியமான ஜகத்திற்கு இடையிலும்‌ உள்ள சம்பந்தமான மாயையும்‌ 
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இப்படிப்பட்டதேயாகும்‌. 3 18 ஏ எள ATTA EU னா “அவ்யக்தா ஹி ஸா 
மாயா தத்த்வ அன்யத்வ நிருபணஸ்ய அச'க்யத்வாத்‌” 


அசக்யத்வாத்‌---ப்ரஹ்மமா.... அல்லது அதிலிருந்து வேறுபட்டதா என்பதை வார்த்தையா 
நிரூபிப்பது இயலாது என்பதால்‌ இந்த மாயை அனிர்வசனீயம்‌ ஆகும்‌. (ஸூ.பா. 1.4.3) 


அது மட்டுமல்ல, மாற்றமடைந்து இந்த மாயை நாம-ரூபமாக ஆகும்போது, அந்த நாமரூபமும்‌ 
கூட இந்த லக்ஷணங்கள்‌ உள்ளடங்கியது. இந்த விஷயம்‌ காரிய-காரண அநன்யத்தன்மையை 
போதிக்கும்‌ வாக்கியத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. காரியம்‌, காரணத்திலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல. (பூ) 
ஆனால்‌ காரணம்‌ காரியத்திலிருந்து வேறுபட்டது (உ) இதுவே காரிய-காரணம்‌ அநன்யத்தன்மை. 
இதில்‌ இரண்டாம்‌ பகுதியில்‌ தெளிவாக காரணம்‌, காரியத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்று கூறப்பட்டது. 
அதனால்‌ இரண்டாம்‌ பகுதியை கூறும்போதும்‌ காரியத்தில்‌ தத்வான்‌யத்வத்தினை நிரூபிப்பதில்‌ 
எந்தவித பிரச்சினையும்‌ இல்லை. அதனால்‌ காரியம்‌ அநிர்வசனீயம்‌ இல்லை. ஆனால்‌ முதல்‌ 
பாகத்தில்‌ இவ்வாறு இல்லை. அதில்‌ காரியம்‌ மற்றும்‌ காரணம்‌ இரண்டும்‌ அறியப்பட்டது. காரணம்‌ 
காரியமாக உள்ளது. என்ற அறிவும்‌ உள்ளது. வியவகாரம்‌ காரியத்தில்‌ காணப்படுகின்றது. 
காரணத்தில்‌ இல்லை என்றும்‌ அறியப்படுகின்றது. இவ்வாறு காரியத்தை சுரூபம்‌ மற்றும்‌ வியவகாரம்‌ 
என்ற இரண்டு நோக்கிலும்‌ காணலாம்‌. அதன £ல்‌, காரியத்தை கண்டு இது காரணமா அல்லது. 
காரணத்திலிருந்து வேறுபட்டதா என்று தீர்மானித்து கூற இயலாது. உதாரணத்திற்கு வியவகாரமாக 
நோக்கினால்‌ பானை களிமண்ணிலிருந்து வேறுபட்டது. சுரூபத்திலோ பானை களிமண்ணே. அதனால்‌ 
பானை அநிர்வசனீயம்‌. அதுபோல வியவஹார நிலையிலும்‌, நாம-ரூப விஷயத்தில்‌ இது ப்ரஹ்மாவா 
அல்லது ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டதா என்றால்‌ இதற்கு பதில்‌ தெளிவாக கூற இயலாது. இதுவே 
அதன்‌ அநிர்வசனீயத்தன்மை. இதனையே பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ - (க ராரா கர்‌ எ சாரி: 
ளான ணி எள்‌ எர ? எனா ணி என்‌ எனக்‌ னர்‌ “கம்‌ 
புனஸ்தத்‌ கர்ம யத்‌ ப்ராகுத்பத்தே: ஈச்‌வரஜ்ஞானஸ்ய விஷயோ பவதி இதீ? 
தத்த்வான்‌ யத்வாப்யாம்‌ அநீர்வசனீயே நாமரூபே அவ்யாக்ருதே வ்யாசிகீர்ஷிதே”' - 
சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌, ஈச்வரனின்‌ ஞானத்திற்கு விஷயமாகும்‌ கர்மம்‌ ப்ரஹ்மாவா அல்லது அதனின்று 
வேறுபட்டதா என்று தெளிவாகத்‌ தீர்மானிக்கபடமுடியாத.. அவ்யாக்ருதமாக முன்னர்‌ இருந்து, 
பின்னர்‌ வியாகிருதமாக ஆகும்‌. நாமரூபம்‌ (ஸூ.பா.1.1.7). இந்த வாக்கியத்தில்‌ நாமரூபத்தின்‌ 
வருணனை சாஸ்திர நோக்கில்‌ மட்டும்‌ செய்யப்பட்டது. அதனால்‌ அநன்யத்வ நியாயத்தின்‌ முதல்‌ 
பாகத்தில்‌ கூறப்பட்ட காரியத்தை மட்டும்‌ கூறுகிறது. ஆனால்‌ இரண்டாம்‌ பாகத்தில்‌ கூறப்பட்ட 
காரியத்தை அல்ல. எண்ன ஊன அவ ன (ளில்‌) எணண TE (TUE) AAT ATT 
ண்ணி (எளீம்‌) TTT (சோர்‌) எண்ன Sy TT; ஈகா: sf ௮ 
gfe “ஸர்வஜ்ஞஸ்ய ஈச்வரஸ்ய அத்மபூதே இவ (பூர்வார்த:) அவித்யாகல்பிதே 
நாமரூபே (உத்தரார்த:) தத்த்வான்‌ யத்வாப்யாம்‌ அநிர்வசனீயே (பூர்வார்த:) ஸம்ஸாரப்ரபஞ்ச 
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பீஜபூதே (உத்தரார்த:) ஸர்வஜ்ஞ்ஸ்ய ஈச்‌'வரஸ்ய மாயா சக்தி: ப்ரக்ருதி: இதி ச 
ச்‌ருதிஸ்ம்ருத்யோரபிலப்யேதே'' - சர்வஞான ஈச்வரனின்‌ சுரூபமாக இருந்து (பூ. 
அவித்யைகல்பிதமான (௨) ப்ரஹ்மமேவா அல்லது அதனின்றும்‌ வேறுபட்டதா என்று கூற இயலாத 
(பூ) சம்சார பிரபஞ்சத்தின்‌ விதைபோன்று (௨) நாமரூபமுடையது. ஈச்வரனின்‌ மாயை சக்தி மற்றும்‌ 
ப்ரக்ருதி முதவிய பெயர்களால்‌ ஸ்ருதி ஸ்மிருதிகளிலும்‌ கூறப்பட்டுள்ள து. (ஸூ.பா.2.11.4) 
சாக எ எனன வூ கனக னக எனன அரளி (ளி) 
எனா என எனன என்னார்‌ “அவித்யா கல்பிதேன ச நாமரூபலக்ஷணேன 
ரூப்பேதேன வயாக்ருதாவ்யாக்ருதாத்மகேன தத்த்வான்‌ யத்த்வாப்யாம்‌ அநிர்வசனீயேன 
(பூர்வார்த:) ப்ரஹ்ம பரிணாமாதி ஸர்வவ்யவஹாராஸ்பதத்வம்‌ ப்ரதிபத்யதே” 
அவித்யையினால்‌ கற்பனை செய்யப்பட்ட நாம-ரூபம்‌ எனப்படும்‌. பிரிவுகளின்‌ (உ) ப்ரஹ்மமோ அல்லது 
அதற்கு வேறானதோ என்று கூறப்படமுடியாத (பூ) வியாகரிருதமாக ஆகும்‌. அவ்வியாகிருதம்‌ மூலம்‌ 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ பரிணாமம்‌ முதலிய எல்லா வியவகாரமும்‌ தோன்றுகின்றது. (ஸூ.பா.2.1.27) நாம- 
ரூபத்தை குறித்து சாஸ்திர நோக்கும்‌, சம்சார நோக்கும்‌ காணப்படும்‌ இந்த வாக்கியத்தில்‌, முதல்‌ 
மற்றும்‌ இரண்டாம்‌ பாகம்‌, இரண்டிலும்‌ காரியத்தை குறித்து கூறப்பட்டுள்ளது. இப்படியாக மாயை 
(அல்லது நாமரூப) ப்ரஹ்மமா அல்லது அதினின்று வேறுபட்டதா என்று தீர்மானமாகக்‌ கூற 
இயலாததே. மாயையின்‌ (நாமரூபத்தின்‌) அநிர்வசனீயத்தன்மை (நிர்வசனம்‌ என்றால்‌ தெளிவாக 
கூறப்பட இயலுவது, அநிர்வசனம்‌ என்றால்‌ தெளிவாக கூறப்பட இயலாதது.) - பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ 
மூலமாக நிரூபிக்கப்பட்ட மாயை அல்லது நாம-ரூபத்தின்‌ அநிர்வசனீயத்தன்மை அதன்‌ 
நிரூபணத்தில்‌ உள்ளது. தத்வான்‌ யத்வ சந்தேகம்‌ மட்டுமே வேறு ஒன்றுமில்லை. இது எப்பொழுதும்‌ 
நினைவில்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 


8.11. மாயையின்‌ சுரூபம்‌ ப்ரஹ்மத்தினின்று வேறானது இல்லை. 


காரியத்தின்‌ நோக்கில்‌ மாயை ப்ரஹ்மத்தின்‌ உபாதியானாலும்‌, சுரூபத்தின்‌ நோக்கில்‌ அது 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து அநன்யமேயாகும்‌. மாயையின்‌ காரியம்‌ இந்த ஐகத்‌ முழுவதும்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 
வேறுபடாதது என்பது தீர்மானமானபின்னர்‌, ப்ரஹ்மத்தின்‌ சக்தி மாயை ப்ரஹ்மத்திலிருந்து சக்தி 
அநன்யமே ஆகும்‌. இதையே பகவான்‌ பாஷ்யக்காரர்‌ - £3 அனை ௫௭௭ காணா வேரை ? 
கண்ண ஊரி ஊர்‌ ர ஏ ரான எனக்‌ வன்‌ 38 எ: என்‌ 2 சோ வன: | எப்‌ சோனா: 
எனகன எள்ளானா “நனு அவ்யாக்ருதம்‌ ஸ்வயமேவ வ்யாக்ரியத இத்யுக்தம்‌? 
கதமிதம்‌ இதான்‌ ம்‌ உச்யதே பர ஏவ து ஆத்மா அவ்யாக்ருதம்‌ வ்யாகுர்வன்‌ இஹ ப்ரவீஷ்ட: 
இதி? நைஷதோஷ: | பரஸ்யாபி ஆத்மன: அவ்யாக்ருத ஜகதாத்மத்வேன விவக்ஷிதத்வாக்‌ 
- முதலில்‌ அவ்யாக்ருதமானது. தன்னாலேயே வியாகிருதமாக ஆயிற்று என்று கூறப்பட்டது. 
இப்பொழுது பரமாத்மா அவ்யாக்ருதத்தை வியாக்ருதமாக செய்து அதில்‌ பிரவேசித்தார்‌ என்று 
கூறுகிறோம்‌. இது எவ்வாறு முடியும்‌ என்றால்‌, பரமாத்மாவே ஐகத்தின்‌ ஆத்மாவானதால்‌ தான்‌. 
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(பிரு.பா.1.4.7) ணன அனை We: எ ATA ண்‌ “காரணஸ்ய ஆத்மபூதா சக்தி: 
சக்தேச்‌'ச அத்மபூதம்‌ கார்யம்‌. மாயையின்‌ ஸ்வரூபம்‌ காரணம்‌ (ப்ரஹ்மம்‌) கார்யத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ 
மாயை. (ஸூ.பா.2.1.18) எ: எண அனார்‌: அனா ஸா சக்தி: ப்ரஹ்மைவ அஹம்‌ 
சக்தி ச'க்திமதோ: அனன்யத்வாத்‌ ” அந்த சக்தியானது ப்ரஹ்மத்தினின்று வேறுபட்டது அல்ல. 
(கீதை பா.14.27) ௭௭ க எணண சான “மம ஸ்வரூபபூதா மதீயா மாயா என்னுடைய 
சுவரூபமே என்னுடைய மாயை (கீதை பா.14.3) ஏ yea: quad என எளி யா 
மூலப்ரக்ருதி: அப்யுபகம்யதே ததேவ ச நோ ப்ரஹ்ம'. எதை மூலப்ரக்ருதி என்கிறீர்களோ 
அதுவே எங்கள்‌ ஸித்தாந்தத்தில்‌ ப்ரஹ்மம்‌. (ஸு.பா.2.3.9) எண்ண % ண SVT 
“ப்ரக்ருதித்வயவத்வமேவ ஹி ஈச்‌'வரஸ்ய ஈச்‌'வரத்வம்‌'' - இரண்டு ப்ரக்ருதியுடன்‌ 
இணைந்திருப்பதே ஈஸ்வரனின்‌ ஈஸ்வரத்தன்மை (கீதை.பா.13.19) அதுமட்டுமல்ல மாயையை 
குறிக்கும்‌ அக்ஷரம்‌ என்ற சொல்‌ ப்ரஹ்மத்தையும்‌ குறிக்க உபயோகிக்கபபட்டுள்ளது. ச்ருதியில்‌ 
(பிரு.3.8.11) எ: எளி ன்‌ ஏர்‌ “ஸ பரே$க்ஷரே ஆத்மனி ஸம்ப்ரதிஷ்டதே”.. இது 
அக்ஷரமான பரமாத்மாவில்‌ நிலைப்பட்டுள்ளது. (பிர.4.9). இவை நினைவில்‌ இருந்தால்‌ கீழேகூறப்படும்‌ 
சிந்தாந்தம்‌ நன்றாக விளங்கும்‌. 


கேள்வி:- இந்த அத்யாயத்தில்‌ ஒரு பகுதியில்‌ (8.4) மாயையை ப்ரஹ்மத்தின்‌ உபாதி, அதாவது 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்று கூறிவிட்டு (7.1.12 காணவும்‌) மற்றொரு இடத்தில்‌ (8.10) அதை 
அநிர்வசனீயம்‌, அதாவது ப்ரஹ்மமா அல்லது அதிலிருந்து வேறுபட்டதா என்று கூற இயலாது, என்று 
கூறினீர்கள்‌. அதன்‌ பின்னர்‌ (8.11) மாயை ப்ரஹ்மத்திலிருந்து அநன்யம்‌ என்று. ப்ரஹ்மம்‌ -- மாயை 
சம்பந்தத்தை குறிக்கும்‌ இந்த மூன்று விளக்கமும்‌ ஒன்றுக்கொன்று விரோதமானது. இதை எவ்வா று 
சமன்வயம்‌ செய்ய முடியும்‌? 


பதில்‌:- இங்கு மாயையின்‌ உபாதித்தன்மையையும்‌ மற்றும்‌ அநிர்வசனீ யத்தன்மையையும்‌ 
நிரூபிக்க கூறப்பட்ட அறிவுபூர்வமான வர்ணனை ஆகும்‌. முதலில்‌ ஒருவர்‌ மாயையை உபாதியாகக்‌ 
கருதிகின்றார்‌. அப்படிப்பார்த்தால்‌ மாயை இந்த ஜகத்தின்‌ உபாதானமாகும்‌. ப்ரஹ்மம்‌ நிமித்தம்‌ 
மட்டும்‌ ஆகும்‌. அதனால்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து மாயை வேறுபட்டது என்றும்‌, மாயை ப்ரஹ்மத்தின்‌ உபாதி 
என்றும்‌ கூறப்பட்டது. ஒருவருடைய அறிவில்‌ இது சுலபமாக விளங்க இவ்வாறு துவங்கப்படுகின்றது. 
மேலே படிக்கும்போது, ப்ரஹ்ம சக்தியான மாயை ப்ரஹ்மத்திலிருந்து அனன்யம்‌ என்‌ று கேட்டபின்னர்‌. 
முன்னர்‌ தான்‌ பெற்ற அறிவுடன்‌ இதை ஒப்பிட்டு மாயை - ப்ரஹ்மத்தை குறித்து “இது ப்ரஹ்மமேவா 
அல்லது அதில்னின்று வேறுபட்டதா ' என்று சந்தேகம்‌ கொள்கிறார்‌. இந்த சந்தேகத்தின்‌ விஷயமே 
அநிர்வசனீயத்தன்மையாகும்‌. உபாதி புத்தியியை முழுவதுமாக விடுத்து மாயையின்‌ சுரூபத்தை 
மட்டும்‌ நம்முடைய பார்வையில்‌ வைத்து ப்ரஹ்மத்திலிருந்து அதன்‌ அநன்‌ யத்தன்மையினைப்‌ 
புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. மாயையின்‌ உபாதியுடன கூடிய ஞானம்‌ மாயையின்‌ சுரூபத்தைக்‌ குறித்த 
தவறான அறிவாகும்‌. அநிர்வசனீயத்‌ தன்மையானது அதன்‌ சுரூபத்தைக்‌ குறித்த சம்சயஞானத்தின்‌ 
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விஷயமாகும்‌, அநன்யத்தன்மையோ அதன்‌ சுரூபத்தின்‌ யதார்த்த ஞானமாகும்‌. நாமரூப விஷயத்தைக்‌ 
குறித்தும்‌ இவ்வாறே புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. 


ஜகத்‌ ப்ரகரணத்தின்‌ பொழிப்புறை: 

ஐகம்‌ எங்கும்‌ நாம்‌ அதன்‌ பன்முகத்‌ தன்மையை காண்கின்றோம்‌. அதனால்‌ அது அதனுடைய 
சுருபமாக இருத்தல்‌ இயலாது. அதனுடைய உபாதான காரணமே அதன்‌ சுரூபமாக ஏற்கப்படுகின்றது. 
இந்த தீர்மானத்திற்கு முன்‌ பரமாணு, பிரதானம்‌ முதலிய காரணம்‌ கூறும்‌ வைசேவிகர்‌, சாங்கியர்‌, 
முதலியவர்களின்‌ வாதங்களும்‌ இதேபோல இன்றைய விஞ்ஞானிகளின்‌ வாதங்களும்‌ 
பரிசீலிக்கப்பட்டன. அது மட்டுமல்ல -- பல என்று ஏற்கும்‌ சிந்தாந்தங்களின்‌ தவறுகளும்‌ இதுவும்‌ 
நம்மால்‌ அறியப்பட்டன. இதனை விடுத்து நாம்‌ ஸ்ருதியின்‌ சித்தாந்தத்தை காண்போம்‌. ஜகத்தின்‌ 
அபின்ன-நிமித்த உபாதான காரணம்‌ ப்ரஹ்மம்‌. இதில்‌ தார்கிகர்களின்‌ எதிர்ப்புகளும்‌ 
நிராகரிக்கப்பட்டன. இந்த ஜகத்தானது நாம-ரூபமாக இருந்து, பல விதமாக இருந்தபோதிலும்‌ இதன்‌ 
ஸ்வரூபம்‌ ப்ரஹ்மமே என்று தீர்மானிக்கப்பட்டது. இந்த ப்ரஹ்மத்தின்‌ சக்தியே மாயை. இது முக்குணம்‌ 
கொண்டது. ப்ரஹ்மத்திற்கு ஆதீனமானது, நித்தியமானது அநிர்வசனீயமானது, என்றும்‌ 
ஸ்வரூபத்தில்‌ இது ப்ரஹ்மத்திலிருந்து அநன்யமே ஆகும்‌. இது ஆகாயம்‌ முதலிய ஜகத்தை 
சிருஷ்டிக்கின்றது. சிருஷ்டிக்கு எதிரான க்ரமத்தில்‌ லயம்‌ செய்கின்றது. இந்த சிருஷ்டி, ஸ்திதி, மற்றும்‌ 
லயம்‌, என்கிற சக்கரத்திற்கு முதலும்‌ இல்லை, முடிவும்‌ இல்லை. இந்த மாயையின்‌ பரிணாமம்‌ ஜகத்‌ 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ சம்பந்தம்‌ காரிய-காரணம அநன்யத்தன்மையாகும்‌. அநன்யத்தன்மை நியாயத்தில்‌ 
கூறப்பட்ட ஒரே காரியம்‌ முதல்‌ பாகத்தில்‌ (பூ) ஸ்ருதியின்‌ பொருளை அனுசரித்தும்‌, இரண்டாம்‌ 
பாகத்தில்‌ (௨) அதே காரியத்தை உலக நடையின்படி பிரயோகித்து பகவான்‌ பாஷ்யக்காரர்‌ ஒரு 
மிகப்பெரிய ஆச்சர்யத்தைச்‌ செய்துள்ளார்‌. அஞ்ஞான நிலையில்‌ முமுக்ஷூக்களுக்கு ஜகத்‌ 
விஷயத்தில்‌ பேதபுத்தி மூலம்‌ துவங்கி அநிர்வசனீயத்தன்மை மூலம்‌ அதையே வியவகாரமற்ற, 
இரண்டு அல்லாத ப்ரஹ்மமாகக்‌ காண்பிக்கப்பட்ட து. 


கேள்வி? 
1. காரிய-காரணத்திற்கு இடையில்‌ ஒரு சக்தியை ஏன்‌ ஏற்கின்றனர்‌? ஒரு உதாரணம்‌ மூலம்‌ 
விளக்கவும்‌? 
2. மாயை என்றால்‌ என்ன? மாயை ப்ரஹ்மத்தின்‌ சக்தி என்று எவ்வாறு 
நிரூபிக்கப்படுகின்றது? 
3. மாயையை குறிக்கும்‌ மற்ற சொற்கள்‌ எவை? 
4. பகவத்கீதையில்‌ மாயையானது எந்த எந்த முறையில்‌ விளக்கப்பட்டுள்ளது? 


5. அபரா ப்ரக்ருதியின்‌ அங்கம்‌ எவை? “அபரா ' என்ற குறிப்பின்‌ காரணம்‌ என்ன? 


27. 
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மாயை உபாதியாக உடைய ப்ரஹ்மத்திற்கு வேறு பெயர்கள்‌ என்ன? 
அஹங்காரம்‌ என்றால்‌ என்ன? 
பராப்ரக்ருதி என்றால்‌ என்ன? எந்தக்‌ காரணத்தால்‌ அது பரா ஆகின்றது? 
மாயையினால்‌ மோகத்தில்‌ ஆட்பட்ட ஜீவன்‌ என்ன செய்கின்றது? 
மாயை ப்ரஹ்மத்திற்கு அதீனமானது என்று எவ்வாறு கூறப்படுகிறது? 


ப்ரஹ்மமே ஜகத்தின்‌ வியவகாரங்களை நிர்வகிப்பது. புராணங்களில்‌ இதை எவ்வாறு 
வர்ணித்துள்ளனர்‌? 


தன்மாத்திரைகள்‌ யாவை? 

வெளி ஐகத்தின்‌ பஞ்சீகரணம்‌ எவ்வாறு நடைபெறுகின்றது? 

“பரமாத்மா உடலில்‌ பிரவேசித்தார்‌ ' - இதனில்‌ சந்தேகம்‌ என்ன? அதன்‌ பதில்‌ என்ன? 
தன்மாத்திரை என்றால்‌ என்ன? 


சூட்சும உடலில்‌ தத்துவத்தில்‌ ஐந்து (5) தன்மாத்திரைகள்‌ எவ்வாறு 
வினியோகிக்கப்பட்டுள்ளன? 


பிரளயத்தின்‌ க்ரமம்‌ (முறை) என்ன? 
தஜ்ஜலான்‌ என்றால்‌ என்ன? 
மாயை அநித்யமாகும்‌ - என்பதில்‌ உள்ள தோஷம்‌ என்ன? 


பரிணாமி நித்தியத்தன்மை மற்றும்‌ கூடஸ்த நித்தியத்தன்மை. இவைகளின்‌ பொருள்‌ 
என்ன? 


பிரளய காலத்தில்‌ மாயை இருக்கின்றது இதனை நிரூபிக்கவும்‌. 

மத்ய மணி நியாயம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

மாயை அநிர்வசனீயம்‌ என்பதினை எவ்வாறு விளக்குவது? 

நாம-ரூபத்தின்‌ அநிர்வசனீயத்தன்மை எவ்வாறு நிரூபணம்‌ ஆகின்றது? 
மாயை-ப்ரஹ்ம சம்பந்தமான து-சங்கரபாஷ்யத்தில்‌ எவ்வாறு விளக்கப்பட்டுள்ளது? 


மாயை (நாம-ரூப) யின்‌ உபாதித்தன்மை. அநிர்வசனீயத்தன்மை மற்றும்‌ 
ப்ரஹ்மானந்யத்தன்மை ஆகியவற்றை எவ்வாறு புரிந்து கொள்ளுதல்‌ வேண்டும்‌? 


ஐகத்‌ ப்ரகரணத்தின்‌ சாரம்‌ என்ன? சுருக்கமாகக்‌ கூறவும்‌? 
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ப்ரஹ்ம ப்ரகரணம்‌ 

போன ப்ரகரணத்தில்‌ ஐகத்காரணத்தை விசாரம்‌ செய்வதன்‌ மூலம்‌ நாம்‌ தீர்மானம்‌ செய்தோம்‌- 
- ஜகத்தானது மேம்போக்காகக்‌ காணும்‌ போது கிரகம்‌ - நக்ஷத்திரம்‌, மலை, குகைகள்‌, நதி-கடல்‌ 
முதலியவை கொண்ட பல வகையில்‌ காணப்படுவதாக இருந்தாலும்‌, அது சுரூபத்தில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
மாத்திரமே என்று. அதாவது காணப்படும்‌ எல்லா காரியமும்‌ எனபன “வாசாரம்பணமாக'' 
இருப்பதால்‌, அதில்‌ கவனம்‌ செலுத்தாமல்‌ அதனுடைய சாரத்தை கிரகணம்‌ செய்யும்போது நம்மால்‌ 
அறியமுடிகின்றது --அதனில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ மட்டுமே இருக்கின்றது என்று.. அதனால்‌ ஐகத்தில்‌ 
இருந்துகொண்டே ப்ரஹ்மத்தை ஐகத்திலிருந்து வேறுபட்டதாகக்‌ காணவேண்டும்‌. இருந்தாலும்‌ 
வெளிவிஷயத்தைச்‌ சிந்திக்காமல்‌ இருப்பது என்பது அவ்வளவு எளிதல்ல. காரணம்‌ எ ளா 
ஏ பது எனா எக ரளி? “பராஞ்சி கானி வ்யத்ருணத்‌ ஸ்வயம்பு: தஸ்மாத்‌ பராங்‌ 
பச்‌ யதி” - பரமாத்மா புலன்களை வெளிப்புறம்‌ ஒடுவதாகவே படைத்துள்ளார்‌. அதனால்‌ பராக்கு 
பார்ப்பதாகவே மனிதர்கள்‌ இருக்கின்றனர்‌. (கட.2.1.1.) அது மட்டுமல்லாமல்‌ ப்ரஹ்மம்‌ காரியமான 
ஜகத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டது. அது எப்படி வேறுபட்டது என்று நாம்‌ அறிவதில்லை. அதனால்‌ 
ப்ரஹ்மமானது நம்‌ முன்னால்‌ தோன்றினாலும்‌ நாம்‌ அதை அறிந்து கொள்வதில்லை. 
அனுமானத்தினாலும்‌ இது எப்படி வேறுபட்டது என்று அறிய இயலாது. சாஸ்திரம்‌ காரியத்தை 
பார்க்கும்‌ முறையைக்‌ கூறுகின்றது. முதலில்‌ அதை ஜீவனிலிருந்து வேறுபடுத்தி காண்பிக்கின்றது. 
அப்படி வேறுபட்டதாக அறியப்படும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ “ஸவிசேஷ ப்ரஹ்மம்‌”்‌ ஆகும்‌. இனி இந்த ஜகத்‌ 
முழுவதையும்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபடுத்திக்காட்ட ப்ரஹ்மத்தை சத்தியம்‌, ஞானம்‌, அநந்தம்‌ 
என்ற லக்ஷணங்கள்‌ கையாளப்படுகின்றன. முடிவில்‌ தன்னுடைய விபூதியில்‌ (மஹிமையில்‌) 
நிலைபட்டதாக ப்ரஹ்மமானது நிச்சயிக்கப்படுகின்றது. இதுவே நேதி நேதி என்று கூறப்படும்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌. இதன்‌ தெளிவான அறிவு உண்டாகதவரையில்‌ எண்‌ : “தத்த்வமஸி''- அது நீ ஆகிறாய்‌ 
என்று கூறப்பட்டாலும்‌ ஆத்மஞானமானது உண்டாவதில்லை. (ஸுூ.பா.3.2.21) இதை அறிந்து 
கொள்வதில்‌ சிரமம்‌ அடையும்‌ சாதகர்களும்‌ தங்களுடைய, ஞானமார்கத்திலிருந்து விலகி, மனதைக்‌ 
கட்டுப்படுத்த காமம்‌, உபாசனை முதலியவை செய்யவேண்டியதாகின்றது. அதனால்‌ இந்த 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ யதார்த்த ஞானத்தை நாம்‌ அடைய பரம கிருபாலுவான பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ மிகவும்‌ 
சூட்சமமான விசாரம்‌ செய்துள்ளனர்‌. அதின்‌ சாரம்‌ இந்த ப்ரகரணத்தில்‌ தரப்பட்டுள்ளது. 


CRIED 
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ப்ரஹ்மத்தை வேறுபடுத்துவது 


இந்த அத்தியாயத்தில்‌ லக்ஷணங்களாலும்‌ (விசேஷணம்‌) சத்தியம்‌, ஞானம்‌, அனந்தம்‌ முதலிய 
விசேஷணங்களாலும்‌ ப்ரஹ்மத்தை வேறுபடத்துவோம்‌. சத்தியம்‌, அசத்தியம்‌, வியாவஹாரிக சத்தியம்‌, 
பிரதிபாஸிக சத்தியம்‌ ஆகியவைகளைத்‌ தெளிவாக நிரூபித்து, பகவான்‌ பாஷ்யக்காரரின்‌ 
பாஷ்யத்திற்கு ஏற்ப பரப்ரஹ்மத்தின்‌ சர்வஞ்ஞத்தன்மையை நிரூபித்து, அதன்‌ 
நிர்விசேஷத்தன்மையையும்‌, அத்யாரோப அபவாதம்‌ (ஏற்றிப்பார்த்தல்‌-நிராகரித்தல்‌) இந்த 
அத்யாயத்தின்‌ விஷயமாகும்‌. 


9.1. விசேஷணம்‌-லக்ஷணம்‌ 

எந்தவொரு விஷயத்தையும்‌ தெளிவாக புரிந்துகொள்ள அதை சமான ஜாதியிலுள்ள 
மற்றவைகளிடமிருந்தும்‌, மற்ற ஜாதியிலுள்ள எல்லா வற்றிலிருந்தும்‌ பிரித்து காண்பது அவசியம்‌. 

ஒரு விஷயத்தை, தன்னுடைய ஜாதியிலுள்ள மற்றவையிடமிருந்தும்‌ பிரித்து பார்ப்பது, அந்த 
விஷயத்தின்‌ விசேஷணம்‌ எனப்படுகிறது. (விசேஷணம்‌ - சிறப்பு) 
உதாரணம்‌: 

1. நீலத்தாமரையை மற்ற தாமரைகளிலிருந்து வேறுபடுத்துவது நீல நிறம்‌. அதனால்‌ நீல நிறம்‌ 
நீலத்தாமரையின்‌ விசேஷணம்‌. 

2. நான்கு கால்களுடைய மற்ற பிராணிகளிடமிருந்து மாட்டினைப்‌ பிரித்துக்‌ காட்டுவது அதன்‌ 
கழுத்தில்‌ இருக்கும்‌ ஆடுதசை ஆகும்‌. அதன ரல்‌ ஆடுதசை மாட்டின்‌ விசேஷணம்‌. 

ஒரு விஷயத்தைத்‌ தன்னுடைய ஜாதியிலிருந்து மட்டுமல்ல, மற்ற ஜாதிகளிடமிருந்தும்‌ பிரித்து 
காட்டும்‌ குணத்தை லக்ஷணம்‌ என்கின்றனர்‌. (லக்ஷணம்‌-குறிப்பு) 
உதாரணம்‌: 

1. காற்று, நெருப்பு முதலிய எல்லாவற்றிற்கும்‌ இடத்தை அளித்து அவை நிலைப்பட செய்வது 
ஆகாயமாகும்‌. மற்ற எதனிடமும்‌ இந்த (அவகாச பிரதாயித்வம்‌) தன்மை இல்லை. அதனால்‌ இ துவே 
ஆகாயத்தின்‌ லக்ஷணம்‌. 
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2. எல்லா நதிகளும்‌ போய்‌ சேரும்‌, இடத்தை சமுத்திரம்‌ என்று கூறுவோம்‌. வேறு எதற்கும்‌ 
இந்த குணம்‌ இல்லை. அதனால்‌ இதுவே சமுத்திர லக்ஷணம்‌. 


9௮. ப்ரஹ்மத்தின்‌ பாவருப விசேஷணம்‌ 
இனி ப்ரஹ்மத்தை விசேஷணமூலமும்‌, லக்ஷணமூலமும்‌ மற்றவைகளிடமிருந்து பிரித்தறியும்‌ 
முயற்சியை செய்வோம்‌. அதில்‌ முதலில்‌ விசேஷணத்தை எடுத்துக்கொள்வோம்‌. மனித ஜாதியை 
எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌. நம்முடைய ஞானத்தை நாம்‌ அறிந்து கொள்கிறோம்‌. இது நம்முடைய 
ப்ரவ்ருத்திக்குக்‌ காரணமாகின்றது. சிருஷ்டிக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்தினிலும்‌ ஞானமானது இருக்கின்றது. 
ஏனென்றால்‌ அது (ப்ரஹ்மம்‌) ஜகத்தின்‌ நிமித்த காரணம்‌. இருவரிலும்‌ ஞானமுள்ளதால்‌ மனிதனும்‌ 
ப்ரஹ்மமும்‌ ஒரே ஜாதியைச்‌ சேர்ந்தவர்‌. நாம்‌ இதற்குப்‌ பெருமைப்பட்டாலும்‌ நம்மிலும்‌ ப்ரஹ்மத்திலும்‌ 
வேறுபாடு மிகவும்‌ அதிகம்‌. நாம்‌ வீட்டைக்‌ கட்டலாம்‌. ஆனால்‌ ப்ரஹ்மமோ ஜகத்தினை 
நிர்மாணிக்கின்றது. நாம்‌ சிறிது சக்தி படைத்தவர்‌. அதுவோ சர்வசக்தி படைத்தது. உண்மையில்‌ 
நம்மில்‌ காணப்படும்‌ சக்தியும்‌ கூட அதன்‌ சக்தியே. நமக்குச்‌ சிறிது ஞானம்‌ உள்ளது. அதுவோ எல்லா 
விஷயத்தைக்‌ குறித்தும்‌ முழுமையாக அறிந்துள்ளது. அதனால்‌ நாம்‌ அல்பஞர்‌, அது சர்வஞா்‌. 
உண்மையில்‌ நம்முடைய அல்பஞ்ஞானதன்மையும்‌ அதனால்‌ அடையப்பட்டதேயாகும்‌. நம்முடைய பல 
எதிர்பார்ப்புகள்‌ முழுமையடையாமல்‌ வியர்த்தமாக ஆகின்றன. ஆனால்‌, ப்ரஹ்மத்தின்‌ எதிர்பார்ப்பும்‌ 
ஆசையும்‌ முழுமையடையாமலிருப்பதில்லை- அதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ சத்தியகாமம்‌, சத்தியசங்கல்பம்‌ 
ஆகின்றது. உண்மையில்‌ நம்முடைய பல எதிர்பார்ப்பும்‌ ஆசையும்‌ கூட அதனுடைய 
கருணையினாலேயே நிறைவு பெறுகின்றன. மாயை உபாதியாகக்‌ கொண்ட ப்ரஹ்மமே ஈச்வரன்‌, 
ஈச்வரனுடன்‌ நம்மை நாம்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ பார்த்தால்‌ நாம்‌ ஒன்‌ றுமேயில்லை. இந்த பகவான்‌ எப்பொழுதும்‌ 
முழுமையான ஞானம்‌, ஐஸ்வர்யம்‌, சக்தி, பலம்‌, வீரியம்‌, தேஜஸ்‌ உடையவர்‌. அதனால்‌ அவர்‌ ஷட்குண 
சம்பன்னர்‌ எனப்படுகிறார்‌. முக்காலத்தையும்‌ அதே நேரத்தில்‌ அறிவதே அவருடைய 
சர்வஞ்ஞதன்மையான ஞானமாகும்‌. சேதனமான ஜீவனையும்‌, அசேதனமான ப்ரக்ருதியினையும்‌ 
நியமனம்‌ செய்வதே இவருடைய ஐஸ்வர்யமாகும்‌. மற்றவரால்‌ செய்யமுடியாத, செய்ய இயலாததையும்‌ 
செய்வதே இவருடைய சக்தியாகும்‌. எந்தவொரு அலுப்பும்‌ இல்லாமல்‌ இந்த ஐகத்தைத்‌ தாங்குவதே 
அவருடைய பலமாகும்‌. எப்பொழுதும்‌ மாறாமல்‌ இருக்கும்‌ அவருடைய சத்தியத்தன்மையே அவருடைய 
வீரியமாகும்‌. எல்லாவற்றையும்‌ அவர்‌ வெல்லும்‌ திறனுடையதே அவருடைய தேஜசாகும்‌. இப்படி 
இருந்தாலும்‌, இந்த ப்ரஹ்மம்‌ நித்யமான, புத்தமான (ஞானம்‌), முக்தமான சுரூபம்‌ உடையது. 
பிறப்பற்றது, இருந்தாலும்‌ தன்னுடைய மாயையின்‌ உதவியோடு உலக நன்மையின்‌ பொருட்டு 
அவதாரம்‌ எடுத்துப்‌ பிறப்படைந்தது போல காணப்படுகின்றது. ஸ்தூலமான நோக்கில்‌ அவரும்‌ நம்மை 
போலவே காணப்படுகிறார்‌. அதனால்‌ ஏ ஏ அரி அளை ல ஏரா “யா வாஸுதேவே 
அனிச்வரா அஸர்வஜ்ஞா ஆசங்கா மூர்காணாம்‌”” அவர்‌ ஈச்வரரில்லை, சர்வஞ்ஞரில்லை, என்று 
கூறுபவர்‌ நிச்சயம்‌ முட்டாள்களே. (கீதை பா.4.5) இப்படி ப்ரஹ்ம ரூபமான ஈச்வரர்‌ சர்வஞ்ஞத்தன்மை, 
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சர்வசக்தி தன்மை, சத்யகாமத்தன்மை மற்றும்‌ சத்தியசங்கல்பத்தன்மை கூடியவராகக்‌ காட்சி 
அளிக்கின்றார்‌. இந்த விசேஷங்களுக்கு எல்லையே இல்லை. அவையெல்லாம்‌ பாவரூபமே ஆகும்‌. 
அதாவது “இருக்கின்றன என்று அறியப்படுவது ஆகும்‌. 


9.8 அபாவரூப விசேஷணம்‌ 


கூறப்பட்ட விசேஷணங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ நம்மிலிருந்து வேறுபட்டதாக அறியப்படும்‌ மற்ற 
விசேஷணங்கள்‌ அபாவரூபம்‌ ஆகும்‌. அதாவது 'இல்லை' என்பதாக அறியப்படுவது. 


ணாள 18 மட்டு மயம்‌ ணி எ: “அபஹதபாப்மா விஜரோ விம்ருத்யுர்‌ 
விசோ'கோ விஜிகத்ஸோ அபிபாஸ: - அவர்‌ அபஹதபாப்மா, அதாவது பாவம்‌ மற்றும்‌ புண்ணியம்‌ 
இல்லாதவர்‌ அவர்‌ அஜரர்‌ (பிறப்பற்றவர்‌), அமரர்‌ (இறப்பற்றவர்‌), துன்பமற்றவர்‌, பசியற்றவர்‌, 
தாகமற்றவர்‌ (சா.8.1.5) ஆனால்‌ ஜீ வன்‌ இப்படிப்பட்டது அல்ல. ஆகயால்‌ இதுவும்‌ ஒரு விசேஷணாம்‌. 
அவர்‌ ஜீவனிலிருந்து வேறுபட்டவர்‌. ஆனால்‌, சர்வஞர்‌ முதலியவைப்‌ போல பாவரூபமாக அல்ல, 


குணங்களில்‌ இன்மையினைக்‌ குறிக்கும்‌ சொற்கள்‌ அவை. 


இப்படி ப்ரஹ்மம்‌ பாவரூபம்‌ மற்றும்‌ அபாவரூபம்‌ ஆகிய விசேஷணங்கள்‌ மூலம்‌ ஜீவனிலிருந்து 
வேறுபட்டது என்று காண்பித்து, இனி லக்ஷணங்களின்‌ மூலம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ மற்றவையிடமிருந்து 
வேறுபட்டது என்று அறியவேண்டும்‌. ச்ருதி இந்த லக்ஷணங்களை என ளா ௭ என “ஸத்யம்‌ 
ஜ்ஞானம்‌ அனந்தம்‌ ப்ரஹ்ம” என்கிறது. அதாவது எது சத்தியம்‌, ஞானம்‌ மற்றும்‌ அனந்தமோ, 
அதுவே ப்ரஹ்மம்‌ (தை 2.1.1) 


இவை மூன்றும்‌ பரிபாஷையான சொற்கள்‌ என்பதால்‌ இவைகளைத்‌ தெளிவாக்குவோம்‌. 


9.4 ப்ரஹ்மம்‌ சத்தியமாகும்‌ 

இதைப்‌ புரிந்துகொள்ள அத்யாயம்‌ 6.4 ஐ மீண்டும்‌ ஒருமுறை நினைவுகூரவும்‌. காரியமான து 
காரணத்தைத்‌ புரிந்துகொள்ள ஒரு விகாரம்‌ (மாற்றம்‌) நாமதேயம்‌ மட்டுமே ஆகும்‌. அங்குக்‌ கூறப்பட்ட 
தாத்பர்யமானது: காரணத்தை நமக்கு போதிக்கவே. காரியமானது முன்னர்‌ இல்லை, இப்பொழுது 
தோன்றியுள்ளது. அதனில்‌ இனி மற்ற மாற்றங்களும்‌ இருக்க இயலும்‌. இப்படி காரியமானது ஒரு 
ரூபமாக இருப்பதில்லை. ஆனால்‌ அதன்‌ உபாதான காரணமானது எப்பொழுதும்‌ ஒரே வகையானதாக 
இருக்கிறது. காரியத்தின்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கு முன்னரும்‌ காரியத்தின்‌ இருத்தலின்‌ போதும்‌ காரியம்‌ அழிந்த 
பின்னரும்‌ தன்னுடைய ரூபத்தைக்‌ காரணம்‌ இழப்பதில்லை. அதனால்‌ காரியம்‌ அசத்தியம்‌, காரணம்‌ 
சத்தியம்‌ என்று கூறப்படுகின்றுது. இந்த சொற்களின்‌ விளக்கத்தை நினைவில்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
எண எனச்‌ என்‌ எ னர்‌ ௭௭ ஏ “யத்ரூபேண யன்றீசிசிதம்‌ தத்ரூபம்‌ ந வ்யபிசரதி 
தக்‌ ஸத்யம்‌”'- எது ஒரு நேரத்தில்‌ எவ்வாறு தோன்றியதோ அது எவ்வாறு இடையில்‌ 


ma 
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மாற்றமடையவில்லயோ அது சத்தியம்‌, எ 14194 ௭௭ எழப்‌ ன அரா னர்‌ “யத்ர பேண 
யன்நீச்‌'சிதம்‌ தத்ரூபம்‌ வ்யபிசரத்‌ ததன்ருதம்‌ இத்யுச்யதே'' -எது ஒரு நேரத்தில்‌ எவ்வாறு 
தோன்றியதோ அது எவ்வாறு இடையில்‌ மாற்றமடைகின்றதோ அது அசத்தியம்‌ எனப்படும்‌. (தை 
பா.2.1.1) அதனால்‌ ஜகத்‌ அசத்தியம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ சத்தியமாகும்‌. அதாவது மாற்றமடையும்‌ தன்மை 
இருப்பதால்‌ ஜகத்‌ அசத்தியம்‌, எது மாற்றமடைவது இல்லையோ அந்த ப்ரஹ்ம சத்தியம்‌. இப்படி 
ப்ரஹ்மமானது சத்தியமாகும்‌. அதாவது, அசத்தியமான காரிய கூட்டத்திலிருந்து வேறுபட்டது. 
காரியக்கூட்டத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்றால்‌ “ப்ரஹ்மம்‌ எப்பொழுதும்‌ காரணமே, காரியமல்ல ' 
என்று. ப்ரஹ்மம்‌ ஒரு காரியமானால்‌ அதற்கும்‌ ஒரு காரணம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அந்த காரணம்‌ 
சூனியமாக இருத்தல்‌ இயலாது. ஏனென்றால்‌ சூனியமானது எதன்‌ காரணமாகவும்‌ இருத்தல்‌ 
இயலாது. இவ்வாறு ப்ரஹ்மத்திற்கு ஒரு காரணம்‌, அதற்கு ஒரு காரணம்‌, அதற்கு ஒன்று என்று 
நிலையில்லாமல்‌ கூற வேண்டியதாகும்‌. இது அனவஸ்தா தோஷம்‌ ஆகும்‌. இதனை நிராகரிக்க எ 
uefa: அனான்‌ ௭௭ என்‌ ௭௪ “யா மூலப்ரக்ருதி: அப்யுபகம்யதே ததேவ ச நோ ப்ரஹ்ம 
- எந்த மூல காரணத்தை ஏற்கின்றீர்களோ அதுவே ௭ ங்களுடைய ப்ரஹ்மம்‌ (ஸூ.பா.2.3.9) 


சந்தேகம்‌:- ப்ரஹ்மத்தை வேறுபடுத்திக்‌ காட்ட கூறப்பட்ட விளக்கப்படி ப்ரம்மம்‌ காலத்தை 
ஆதாரமாகக்‌ கொண்டது. காலத்தின்‌ அசத்தியத்தன்மையை விளக்கத்தின்‌ மூலம்‌ அறிய முடிகிறது. 
அப்படி ஆதாரமே அசத்தியம்‌ ஆனதால்‌, எதைத்‌ தீர்மானம்‌ செய்ய வேண்டுமோ அந்த ப்ரஹ்மம்‌ 
சூனியமாகும்‌ இல்லாவிட்டால்‌ தீர்மானம்‌ செய்யப்பட முடியாததாகும்‌. 


பதில்‌:- அப்படியல்ல. கடந்த, நிகழ்‌ மற்றும்‌ வரும்காலம்‌, என்பது காலத்தின்‌ விசேஷம்‌. 
நிர்விசேஷமான காலத்தின்‌ குறி ஆகும்‌. இவை அனைத்தும்‌ அசத்தியம்‌ ஆகும்‌. ஆனால்‌ 
நிர்விசேஷமான காலமானது சத்தியமேயாகும்‌. 


சந்தேகம்‌:- அப்படியானால்‌, ப்ரஹ்மத்துடன்‌ இந்த நிர்‌ விசேஷமான காலமும்‌ சத்தியமாவதால்‌ 
ப்ரஹ்மத்தை காலத்திலிருந்து பிரித்தறிவது இயலாது போகும்‌. 


பதில்‌:- இந்த சந்தேகம்‌ அல்பமானது. இதனைக்காட்டிலும்‌ பெரிய சந்தேகம்‌ இங்கு உண்டாக 
இயலும்‌. அதாவது, ஜடமான து எப்பொழுதும்‌ ஐடமாகவே இருப்பதால்‌ தன்னுடைய ஜடத்தன்மையை 
அது விடுவதில்லை (இழப்பதில்லை) அதனால்‌ ஐடமும்‌ சத்தியமாகும்‌. அதனால்‌, ப்ரஹ்மத்தை 
ஜடத்திலிருந்தும்‌ வேறுபடுத்தி அறிவது இயலா து, என்று. 


சந்தேகம்‌:- உண்மை, அப்படியானால்‌ இந்த சந்தேகத்தி ற்கு என்ன பரிகாரம்‌? 


பதில்‌:- ச்ருதி ப்ர ஹ்மத்தின்‌ வேறு லக்ஷ்ணங்களையும்‌ கூறியுள்ளது. இரண்டாவது லக்ஷணமான 
ஞானம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்பது நிரபேக்ஷமான காலம்‌ மற்றும்‌ ஜடத்தன்மை இரண்டையும்‌ வேறுபட்டதாக 
நிரூபிக்கின்றது. ஏனென்றால்‌ இரண்டுமே அறியப்படும்பொருள்‌ என்பதால்‌ (ஜ்ஞோயம்‌). 
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சந்தேகம்‌:- நிரபேக்ஷமான காலமும்‌ ஐடத்தன்மையும்‌ பிரளய காலத்தில்‌ எப்படி இருக்கும்‌? 


பதில்‌:- ப்ரஹ்மத்தில்‌ அவ்வியக்தமான ரூபத்தில்‌ இருக்கின்றது. ஸிருஷ்டியில்‌ அவையிரண்டும்‌ 
காலம்‌ மற்றும்‌ ஜடம்‌ விஷயமாக தோற்றமடைகின்றது. 


இந்த விசாரத்தை சுருக்கமாக இவ்வாறு கூற இயலும்‌: காலத்தையும்‌ நிராகரிக்க வேண்டும்‌. 
ஆனால்‌ அவ்வாறு செய்தால்‌ எங்கும்‌ எதுவும்‌ இருக்காது என்பதில்லை. எல்லா அசத்திய 
விஷயத்தையும்‌ காலம்‌ என்ற பெட்டியில்‌ அடைத்து அதை ப்ரஹ்மம்‌ என்கிற கடலில்‌ இட்ட பின்னர்‌, 
சாக்ஷியாக பார்ப்பவன்‌ நிச்சயம்‌ இருக்கின்றான்‌. காலத்தின்‌ அசத்தியத்தன்மையை 
பிரமாணிக்கின்றது அதுவே ஆகும்‌. அதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ சூனியம்‌ இல்லை. மேலே கூறப்பட்ட 
அசத்தியமான காரியத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறொரு காரியமும்‌ உள்ளது. காரணத்துடன்‌ இதற்கு 
தாதாத்மிய சம்பந்தம்‌ இல்லை. (அத்யாயம்‌ 6.5) இது மித்யை ஆகும்‌. உண்மையில்‌ காரியமானது 
காரணத்துடன்‌ வேறுபடாததான போதிலும்‌ ப்ரத்யக்ஷமான காரியத்தை சுதந்திரமானதாக அறிவது 
இயல்பானதே ஆகும்‌. ப்ரஹ்மத்துடன்‌ வேறுபடாததான போதும்‌, ஜகத்தினை ப்ரஹமமாக யாரும்‌ 
கூறுவதில்லை. சுதந்திரமானதாகவே அறிகின்றனர்‌. இதுபோல ஜகத்தினை சுதந்திரமானதாக 
காணுதல்‌ ஐகத்தின்‌ 'மித்யை ஞானம்‌ ஆகின்றது. இந்த மித்யை ஞானத்திற்கு விஷயமாகும்‌ ஐகத்தும்‌ 
மித்யை ஆகின்றது. இந்த ஜகத்தானது அஞ்ஞானிகளின்‌ புத்தியில்‌ அவர்களுடைய கற்பனையாக 
இருக்கின்றது. வெளியில்‌ இல்லை. 


இந்த மித்யையான ஜகத்‌ அநிர்வசனீயமாவது இயலாது. ஏனென்றால்‌ ஐகத்தானது 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டாலே அது மித்யை ஆகின்றது. ஜகத்‌-ப்ரஹ்மம்‌ அநன்யத்தன்மை 
நியாயத்தில்‌ இரண்டாம்‌ பகுதியில்‌ (௨) கூறப்பட்ட ஜகத்‌ மித்யை ஆகும்‌ என்றால்‌, முதல்‌ பாகத்தில்‌ 
(பூ) கூறப்பட்ட ஜகத்‌ அசத்தியம்‌ ஆகும்‌. இது காரணமான நோக்கில்‌ ப்ரஹ்மத்துடன்‌ வேறுபடாதது. 
வியவகாரமான நோக்கில்‌ ப்ரஹ்மத்துடன்‌ வேறுபட்டது. அதனாலேயே அசத்திய ஐகத்தில்‌ 
அநிர்வசனீயத்தன்மை காணப்படுகின்றது. மித்யை ஜகத்தில்‌ அல்ல. இப்படி சத்தியம்‌, அசத்தியம்‌, 
அநிர்வசனீயம்‌, மித்யை முதலிய சொற்களின்‌ பொருளை பாஷ்யத்தில்‌ கூறப்பட்டது போல நாம்‌ 
தீர்மானித்தால்‌ நமக்கு அத்வைத சித்தாந்ததம்‌ தெளிவாக விளங்கும்‌. சித்தாந்தத்தை நிலைநிறுத்த 
சாதுர்யமான தர்க்கத்தின்‌ அவசியமில்லை. 


9.5. மூன்று சத்தியங்கள்‌ 

மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ நாம்‌ கூறியுள்ளோம்‌ எது பரமார்தத்தில்‌ உள்ளதோ அது சத்தியம்‌. எது 
வியவகாரத்தில்‌ உள்ளதோ அது அசத்தியம்‌ என்று. காரணம்‌, வியவகாரிகமான ஐகத்‌ மாற்றமடைவ 
தாக உள்ளது. அதனால்‌ ஸ்ருதியும்‌ அதனை அசத்தியம்‌ என்று கூறுகிறது. எள்‌ எண எவன்‌ 
ரன்களை எண “வாசாரம்பணம்‌ விகாரோ நாமதேயம்‌ ம்ருத்திகேத்யேவ ஸத்யம்‌ (சா.6.1.4.) 
ஆனால்‌ இயல்பாக நாம்‌ நம்முடைய புலன்களால்‌ எதை அறிகின்றோமோ அதையே சத்தியம்‌ என்று 
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கருதுகின்றோம்‌. சிறிது நேரம்‌ நாம்‌ சிந்தித்தால்‌ நமக்கு வெளி ஜகத்தானது மாறும்‌ இயல்புடையது 
என்று தெரியும்‌. அதனால்‌ அது அசத்தியம்‌ என்றும்‌, இப்படியாக ஜகத்தை அசத்தியமாக 
அறிந்தபோதும்‌ அது வியவகாரம்‌ செய்யும்போது நினைவிற்கு வருவதில்லை. அதனால்‌ அதனை 
சத்தியம்‌ என்று எண்ணுகிறோம்‌. இப்படி அறிவாளிகளும்‌ கூட சாஸ்திர வாக்கியத்தை மறந்து 
வியவகாரத்தில்‌ ஈடுபடுகின்றனர்‌. அதனால்‌ பரம்பரையாகக்‌ கூறப்படும்‌ (உபயோகிக்கப்படும்‌) 
சாதாரணமான அறிவுள்ளவர்களுக்கு விலக்கு கொடுத்து சாஸ்திரமானது சத்திய- அசத்தியத்தை 
குறித்த விசாரத்தை மேலே கொண்டு செல்கின்றது. புலன்களால்‌ அறியப்படும்‌ எல்லா விஷயத்தையும்‌ 
சத்தியமாக ஏற்று மூன்று பாகமாக அதைப்‌ பிரிக்கின்றது. 1. பரமார்திக சத்தியம்‌ 2. வியாவகாரிக 
சத்தியம்‌ 3 பிராதிபாஸிக சத்தியம்‌ என்று. 


ஒரு அறிவியல்‌ உதாரணத்தின்‌ மூலம்‌ இந்த மூன்றையும்‌ நாம்‌ நன்றாக அறிய இயலும்‌. நாம்‌ ஒரு 
விஷயத்தை கண்ணாடிமூலம்‌ காணும்‌ போது அதன்‌ பிரதிபிம்பம்‌ கண்ணாடியில்‌ தோன்றுகிறது. இந்த 
பிரதிபிம்பம்‌ அதன்‌ இடம்‌, கண்ணாடியின்‌ இடம்‌, கண்ணாடி நேராக உள்ளதா, சாய்ந்துள்ளதா 
என்பதைச்‌ சார்ந்ததாக உள்ளது. இந்த பிரதிபிம்பத்தைச்‌ சித்திரமாகப்‌ (படம்‌) பிடிக்க இயலும்‌. அப்படி 
இந்த பிரதிபிம்பமானது எல்லோருடைய வியவகாரத்திலும்‌ வருவது இயலும்‌. அது மட்டுமல்ல சில 
பிரமையான பிரதிபிம்பமும்‌ சில நேரத்தில்‌ காணப்படுகிறது. சில கோணங்களில்‌ இருந்து 
காணும்போது இவை தென்படுகின்றன. இதன்‌ சித்திரமானது நிழல்‌ படம்‌ (௩போட்டோ) நாம்‌ பிடிக்க 
இயலாது. இது வியவகாரத்தில்‌ வராது போனாலும்‌ இது காணப்படுகின்‌ றது. மேலே கூறப்பட்ட 
உதாரணத்தில்‌, விஷயமானது பரமார்த்திக சத்தியம்‌. இது எல்லோருக்கும்‌ வியவகாரத்தில்‌ 
இருந்தாலும்‌ கண்ணாடியின்‌ நிலைக்கு ஏற்றாற்போல மாற்றமடைகின்‌ றது. பிரமையான பிரதிபிம்பமோ 
பிராதிபாஸிக சத்தியமாகும்‌. ஏதாவது ஒரு நிலையில்‌ மட்டும்‌ இது அறியப்படுவதால்‌ வியவகாரத்தில்‌ 
அறியப்படுவது இல்லை. 


9.6. பாரமார்த்திக சத்தியம்‌ 


இப்படி சாஸ்திரத்தில்‌ பரமார்த்திகமான சத்தியம்‌ என்பது எப்பொழுதும்‌ ஒன்றே போன்று 
இருப்பது. தைத்திரீயத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ முதல்‌ லக்ஷணத்தில்‌ கூறப்பட்டது எதுவோ அதுவே 
சத்தியம்‌. ப்ரஹ்மம்‌ (அத்யாயம்‌ 9.4) புலன்களால்‌ அறியப்படுவது இல்லை. ஏனென்றால்‌ எது 
எப்பொழுதும்‌ மாறிக்கொண்டிருக்கின்றதோ அதுவே புலன்களால்‌ அறியப்படுவதாக இருக்கின்றது. 
இந்த விஷயம்‌ அறிவியலும்‌ ஏற்கும்‌ விஷயமே. அறிவியலில்‌ எந்தவொரு பயிற்சியும்‌ இல்லாமல்‌ 
நம்முடைய அன்றாட வாழ்க்கையில்‌ இதை உணரமுடியும்‌. ராகத்தின்‌ மாறுபாடு தம்புராவின்‌ 
ஸ்ருதியானது மாறுபடாதபோதே அறிய இயலும்‌. பாட்டின்‌ வேகமும்‌ தாளத்தில்‌ அது இருக்கும்போதே 
அறியமுடியும்‌. ஒரே வாசனையில்‌ இருப்பவருக்கு சில மணிக்குப்‌ பின்னால்‌ அந்த வாசனையானது 
அறியப்படுவதில்லை. இப்படிப்பட்ட உதாரணத்தின்‌ மூலம்‌ பாரமார்த்திக சத்தியமானது புலனால்‌ 
அறியப்படுவது இல்லை என்று நாம்‌ அறியமுடியும்‌. அப்படியானால்‌ அது இருத்தல்‌ உடைய ஒரு விஷயம்‌ 
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அல்ல என்ற சந்தேகம்‌ அடைய இயலாது. காரணம்‌ ௭ 18 ஈனக்‌ (கனா ஏர்‌ னா ணர்‌ “ந 
ஹி நீராத்மகம்‌ கிஞ்சித்‌ பூதம்‌ வ்யவஹாராய அவகல்பதே.'' ப்ரஹ்மம்‌ இல்லையென்றால்‌ 
ஐகத்தானது யாருக்கும்‌ வியவகாரத்திற்கு இருக்காது. (கீதை பா.9.4) அதனால்‌ அது நிச்சயம்‌ 
உள்ளது. அதுமட்டுமல்லாமல்‌ எல்லா அசத்தியத்திற்கும்‌ காரணம்‌ அசத்தியம்‌ அல்ல. அது ப்ரஹ்மமே 
ஆகும. 


9.7. வியாவஹாரிக சத்தியம்‌ 


மாற்றமடையும்‌ தன்மையுள்ள ஐகத்தின்‌ விஷயங்கள்‌ ஐந்து (5) ஞானேந்திரியங்களால்‌ அறியப்பட 
இயலும்‌. எவருடைய இந்திரியமானது தோஷமற்றதோ அவருக்கு உண்டாகும்‌ ஞானம்‌ ஒன்றுபோலவே 
இருக்கும்‌. அதாவது கல்‌ எல்லோருக்கும்‌ கல்லாகவும்‌, மண்‌ எல்லோருக்கும்‌ மண்ணாகவும்‌ இப்படியாக 
லெளகிகமான வியாவகாரத்திற்கு ஜகத்தினைக்‌ குறித்து உண்டாகும்‌ சமமான ஞானமே 
ஆதாரமாகும்‌. இப்படியாக ஒவ்வொரு சமயத்திலும்‌ மாற்றமடைவதாகவும்‌ எல்லோருடைய 
வியவகாரத்திற்கு வருவதாகவும்‌ உள்ள ஜகத்தை சாஸ்திரம்‌ வியாவகாரிக சத்தியம்‌ என்கிறது. 
ஐகத்தில்‌ இருக்கும்‌ அதன்‌ உபாதானகாரணமான ப்ரஹ்மமே இந்த சத்தியத்திற்கு ஆதாரம்‌. 


9.8. பிராதிபாஸிக சத்தியம்‌ 


வியாவகாரிகமான சத்தியத்தின்‌ அனுபவத்திற்கு வேறுபட்ட சில அனுபவமும்‌ நமக்கு 
உண்டாகின்றது. உதாரணத்திற்கு “கானல்‌ நீர்‌" அனுபவம்‌. கானல்‌ பூமியில்‌ அதிகமான வெயில்‌ 
உண்டாவதால்‌ ஆகும்‌ அதிகமான சூட்டினால்‌ தூரத்தில்‌ அது நீர்‌ போன்ற காட்சியைத்‌ த 
நெருங்கிப்போய்க்‌ காணும்போது, நீர்‌ இருப்பதில்லை. ஆனால்‌ இருப்பது போன்ற 6 
உண்டாக்குகிறது. இப்படி இந்திரியங்களால்‌ தேசகாலத்திற்கு ஏற்ப அறியப்படும்‌ விஷ 
வியவகாரம்‌ செய்யும்போது தகுதியற்றதான சத்தியத்தை, சாஸ்திரம்‌ பிராதிபா 
என்கிறது. அப்படிப்பட்ட தோற்றமாத்திரமாய்‌ இருப்பதையும்‌ சத்தியம்‌ என்று கூறக்‌ ௧ 
சத்தியமான ப்ரஹ்மத்தையே ஆதாரமாகக்‌ கொண்டது என்பதால்‌. இந்திரியத்தில்‌ எந்த 0 தாஷ(ுட்‌ 
இல்லாத எவரும்‌ நீர்‌ உள்ளது போன்று உணர்கின்றனர்‌. இதற்கு இயற்கையே காரணமாகிஷ்‌ 
காண்பவரின்‌ கற்பனையானது காரணமன்று. அதனால்‌ நீர்‌ போன்று பம்‌ தரும்‌ கானல்‌ நீர்‌ ரட்ட 
பிரமையல்ல. அது பிரதிபாஸிக சத்தியத்தின்‌ யதார்த்த ஞானமாகும்‌. = நீரினை நீர்‌ ஞு 
நினைப்பது அதன்‌ மித்யை ஞானமாகும்‌. இந்த ஞானத்திற்கு விஷயமாகும்‌ நீரானது மித்யை 
இது பூமியா இல்லை அதனின்று வேறுபட்டதா என்று கூறப்பட இயலாத அநிர்வசனீயத்‌ ஆகும்‌, 
கானல்‌ நீரில்‌ இருக்கிறது. மித்யை நீரில்‌ இருக்காது. இப்படி வியாவகாரிக சத்தியமும்‌, திட. 
சத்தியமும்‌, பாரமார்த்திக சத்தியமான ப்ரஹ்மத்தையே சார்ந்ததாக உள்ள ாஸிக 
பிரதிபாஸிகசத்தியம்‌ வியாவகாரிக சத்தியத்தைத்‌ பொருத்தவரையில்‌ அன்ுதம்‌ ( அசத்தி ்‌ ஆனால்‌ 


: i யம்‌ 
வியாவகாரிக சத்தியமும்‌ பாரமார்த்திக சத்தியத்தைப்‌ பொருத்தவரையில்‌ அத்தியா ப ம. 
- இந்த 


கின்றது. 
நாற்றத்தை 
யம்‌, ஆனால்‌ 
ஸிக சத்தியம்‌ 
"ரணம்‌ இதுவும்‌ 
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விஷய ஸ்ருதியானது ஏஎ எரா என்ர | எரே 1௬௮ என்னன்ன? “ஸத்யம்‌. சான்ருதம்‌ 
சஸத்யமபவத்‌ | யதிதம்‌ கிஞ்ச தத்ஸத்யமித்யாசக்ஷ்தே (பாரமார்த்திக) சத்தியமே வியாவகாரிக 
சத்தியம்‌ மற்றும்‌ அன்ருதம்‌ (பிராதிபாஸிக சத்தியம்‌) ஆயிற்று. இங்கு எதுவெல்லாம்‌ 
காணப்படுகிறதோ அதுவெல்லாம்‌ ஆயிற்று. அதனை (பாராமார்த்திகத்தினை) சத்தியம்‌ 
என்கின்றனர்‌. (தை.2.6.7) இதையே ப்ருகதாரண்யக ஸ்ருதியும்‌ வேறுவிதமாக கூறுகின்றது. எனி 
ஏ ன பார: “நாமரூபே ஸத்யம்‌ தாப்யாமயம்‌ ப்ராணச்‌ சன்ன: - நாமரூபம்‌ சத்தியம்‌. 
இந்த ப்ராணன்‌ அதில்‌ மறைந்திருக்கின்றது (பிரு.பா. 1.6.3) என்ர எனன எனன சாரா 8 ql 
எண எனா “தஸ்யோபநிஷத்‌ ஸத்யஸ்ய ஸத்யமிதி ப்ராணா வை ஸத்யம்‌ தேஷாமேஷ 
ஸத்யம்‌” - அதற்கு உபநிஷத்‌ சத்தியத்தின்‌ சத்தியம்‌ என்பது ப்ராணனே சத்தியம்‌, அந்த்‌ 
ப்ராணனிற்கு அதுவே (ப்ரம்மம்‌) சத்தியம்‌ (பிரு 2.1.20) 


9.9. ஞானம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
இப்பொழுது இரண்டாவது லக்ஷணம்‌ விசாரம்‌ செய்யப்படுகிறது. 


1. சத்தியம்‌ என்று கூறுவதால்‌ ஜடஜகத்தின்‌ காரணம்‌ என்‌ று நிரூபணமாகின்றது. அப்படியானா ல்‌ 
காரியமான ஜகத்தைப்போல இதுவும்‌ ஜடமாகுமா என்ற கேள்வி எழும்‌. ஜடமான பானைக்குக்‌ 
காரணம்‌ ஜடமான களிமண்‌, ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜடமல்ல, ஏனென்றால்‌ ஜடமான து ஐகத்தின்‌ நிமித்த 
காரணமாக இருத்தல்‌ இயலாது. இந்த விஷயமானது அறியப்பட்டாலும்‌, ப்ரஹ்மத்தின்‌ ல க்ஷணத்தைச்‌ 
குறித்து பேசும்போது எந்த லக்ஷணத்தால்‌ அது ஜடமல்ல என்று நிரூபணமாகின்றது என்று கூறுதல்‌ 
வேண்டும்‌. அதாவது, ப்ரஹ்மம்‌ தன்னுடைய எந்த குணத்தால்‌ மற்ற எல்லா குணங்களையும்‌ 
தன்னிலிருந்து பிரித்துக்‌ காட்டுகிறது என்று கூறுதல்‌ அவசியம்‌. அதனால்‌ ஸ்ருதியும்‌ “ப்ரஹ்மம்‌ 
ஞானமாகும்‌” என்று இரண்டாவது லக்ஷணத்தை கூறுகின்றது. இதன்‌ பொருளைப்‌ புரிந்துகொள்ள 
முயற்சிக்கும்‌ போது கவன ம்‌ அவசியம்‌. ஏனென்றால்‌, சாதாரணமான பேச்சிற்குப்‌ பல விஷயம்‌ குறித்து 
உண்டாகும்‌ புத்தி வ்ருத்தியினையே (எண்ண அலை) ஞானம்‌ என்று கூறுகின்றனர்‌. இங்கு அவ்வா று 
இல்லை. ஏனென்றால்‌, அப்படிப்பட்ட ஞானமானது விஷயத்திற்கு ஏற்றாற்போல மாறுத* 
அடைகின்றது. உதாரணத்திற்கு - இப்பொழுது பானை குறித்த ஞானம்‌, சில நேரம்‌ கழிந்து 
துணிகுறித்த ஞானம்‌ முதலியதாக. அதனால்‌ விருத்தி ஞானமானது அசத்தியமாக 
கருதப்படுகின்‌ றது. இதுவோ ப்ரஹ்மத்தின்‌ சத்தியத்தன்மைக்கு எதிரானது. அதனால்‌ இது 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ லக்ஷண்‌ ம்‌ ஆவது இயலாது. ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபமான ஞானம்‌ சத்தியமே. அதான்‌ 
இங்கு ஞானத்தின்‌ அர்த்தம்‌, பானைஞானம்‌, துணிகுறித்த ஞானம்‌ என்கிற வ்ருத்தி ஞானம்‌ இல்லை. 


அது ஞா னம்‌ மாத்திரமே இதை, ஜ்ஞப்தி என்றும்‌ கூறுவார்கள்‌. 
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2. விருத்தி ஞானமும்‌-ஞானமும்‌ 

இதன்‌ ஸூக்ஷமமான வேறுபாடு கீழ்கண்டவாறு செய்யப்படுகிறது. பானை ஞானம்‌, துணி ஞானம்‌ 
முதலிய விருத்தி ஞானங்கள்‌ விசேஷ ஞானம்‌ ஆகும்‌. அதில்‌ “பானையின்‌, துணியின்‌ முதலிய 
விசேஷணம்‌ இருக்கின்றது. ஞானமோ “விசேஷ்யம்‌ ' ஆகும்‌. அதனால்‌ “பானையின்‌, துணியின்‌” 
முதலிய விசேஷணம்‌ எந்த விசேஷ்யத்திற்கு உண்டாகின்றதோ அதுவே ஞானம்‌ ஆகும்‌. 
விசேஷ்யமானது இல்லாமல்‌ விசேஷணமானது இருக்க இயலாது. அதனால்‌ அது எப்பொழுதும்‌ 
இருத்தல்‌ அவசியமாகின்றது. அதுமட்டுமலல, இந்த விசேஷ்யமானது எப்பொழுதும்‌ மாறுவதில்லை. 
எப்பொழுதும்‌ ஒன்று போலவே அதற்கு விசேஷணம்‌ வரலாம்‌., போகலாம்‌. ஆழ்ந்த உறக்கத்தில்‌ எந்த 
விசேஷணமும்‌ இருக்க வாய்ப்பில்லை. ஞானம்‌ மாத்திரம்‌ இருக்கின்றது. (இதனைக்‌ குறித்து 13 வது 
அத்யாயத்தில்‌ காணலாம்‌) அதனாலேயே உறக்கத்திலிருந்து விழித்தெழுபவர்‌ கூறுகின்றார்‌. 
தூக்கத்தில்‌ எதுவும்‌ அறியவில்லை என்று. அசத்தியமான விசேஷணமானது இல்லாததால்‌ 
சத்தியமான அந்த ஸ்வரூபமான ஞானம்‌ இது என்று நிரூபிக்கப்ட்டுள்ளது, இது நிச்சயமாக ஜடம்‌ 
அல்ல. (கீதை.பா.2.16) 


9.10. ப்ரஹ்மம்‌ சர்வஜ்ஞுமா, இல்லையா 


இப்படி எல்லா வகையான விசேஷ ஞானமும்‌ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்திலிருந்து நிராகரித்துவிட்டால்‌, 
அந்த ப்ரஹ்மம்‌ சர்வஜ்ஞர்‌ இல்லையா என்று கேள்வி எழுப்பப்பட்டால்‌, கூற வேண்டியது: எல்லா 
விஷயத்தையும்‌ பிரகாசப்படுத்தும்‌ எந்த ஞானம்‌ எப்பொழுதும்‌ இருக்கின்றதோ அது சர்வஜ்ஞமே 
ஆகும்‌. அடுத்து, பிரளயகாலத்தில்‌ விஷயம்‌ ஒன்றும்‌ பிரகாசிக்கப்பட இருப்பதில்லை. அப்பொழுது 
ப்ரஹ்மம்‌ சர்வக்ஞம்‌ எவ்வாறு ஆகும்‌ என்றால்‌, பிரகாசிக்கப்பட்ட எந்த விஷயமும்‌ இல்லாத நிலையிலும்‌ 
கூட அது சர்வஜ்ஞமே ஆகும்‌. எவ்வாறு விஷயம்‌ இருந்தாலும்‌ இல்லாது போனாலும்‌ சூரியன்‌ 
பிரகாசிப்ப தாகவே உள்ளதோ அவ்வாறே அறியப்பட்ட எந்த விஷயமும்‌ எந்த கர்மமும்‌ இல்லாத 
நிலையிலும்‌ சர்வக்ஞமேயாகின்றதை ப்ரஹ்மம்‌ என்று கூறுவதில்‌ எந்த தவறும்‌ இல்லை. ஜீவனானது 
தூக்க நேரத்தில்‌ ஒன்றும்‌ அறிவதில்லை. 

அதனால்‌ அதனை அல்பக்ஞர்‌ இல்லை என்று கூறுதல்‌ இயலாது. அது அல்பக்ஞரே ஆகும்‌. 
அதுமட்டுமல்ல ச்ருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ பிரகாசிக்கப்பட எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. அதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
அசர்வஞ்ஞ என்று கூறுதல்‌ முறையல்ல. ஏனென்றால்‌, அந்நேரத்தில்‌ அவ்வியாகிருதமாக நாம-ரூபம்‌ 
இருக்கின்றது. அதனால்‌ அந்த நேரத்தில்‌ அதனை பிரகாசிக்கும்‌ ப்ரஹ்மமானது சர்வக்ஞமே ஆகும்‌. 

சந்தேகம்‌:- அப்படியானால்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ விசேஷ ஞானத்தினை ஏன்‌ நிராகரித்தீர்கள்‌? 

பதில்‌:- விஷயத்தைப்‌ பிரகாசிக்கும்‌ வியவகாரமானது ப்ரஹ்மத்தில்‌ இல்லை என்பதால்‌ 
விசேஷஞானமானது நிராகரிக்கப்பட்டது. ஏனென்றால்‌ வேறான ஏதாவதொரு விஷயத்தை ஏற்க 
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வேண்டியதாகும்‌. ஆனால்‌ அப்படி ஒன்றும்‌ இல்லாததால்‌, இருந்தாலும்‌ பிரகாசிக்கும்‌ 
சாமர்த்தியமானது உண்டு. எ: என்னா: “ஸ: ஸர்வஜ்ஞஸ்வபாவ: . அது சர்வஞத்தன்மை 
இயல்பானது. 4 ஊரி FTAA TERE சன்‌ எண்ணா ஏசா 300 “ந பரமார்த்ததோ 
அபாஸ்த ஸர்வோபாதிஸ்வரூபே அத்மனி ஸர்வஜ்ஞத்வாதி வ்யவஹாரே உபபத்யதே 
(ஸூ.பா. 2.1.14) - பரமார்த்தத்தில்‌ சர்வக்ஞத்தன்மை முதலிய என 18 எளி எள எள ளார்‌ 
எண்ன எ: எண: 310 ள்ளன “யஸ்ய ஹி ஸர்வவிஷயாவபாஸனக்ஷமம்‌ ஜ்ஞானம்‌ 
நித்யமஸ்தி ஸ: அஸர்வஜ்ஞ: இத்‌ விப்ரதிஷித்தம்‌'' - எவருக்கு எல்லா விஷயத்தையும்‌ 
பிராகாசிக்கும்‌ ஞானமானது நித்தியமானதோ அவரை அசர்வஞர்‌ என்று கூறுதல்‌ முழுவதும்‌ 
தவறாகும்‌. (ஸூ.பா.1.1.5) அண்னா: ளா: எள்ண்ண்்‌ 0௭ 3௭ 
த்க்‌ தி்‌ (8) பத்தித்‌ னை எ எர்த்‌ எண்‌ “ஸ்வயம்‌ துகள்‌ 


ஜ்யோதிஷ்ட்வம்‌ (து) யய மகன்‌ தார்கிகேண ந வாரயிதும்‌ ச க்யதே” - தானே 
ஜன என்பது முதல்‌ ம்‌ வயில்‌ எல்லா படு மனது மூலம்‌ நடைபெ றுவதால்‌ 


தார்கிகனும்‌ கூட நிராகரிக்க இயலாது. (பிர.பா.4.5) ௭௪ 8 ளை எளி எனா னா பர்‌... zt 
ஏஎ ஜாரா... | ௭௭ என என னிளஏா எனை ஸ்‌ பாச்ச... எனன ஸ்‌ அருளா “யத்ர ஹி 
த்வைதமிவ பவதி ததிதர இதரம்‌ பச்‌'யதி... இதர இதரம்‌ ச்‌ ல்ல. யத்ர த்வஸ்ய ஸர்வம்‌ 
ஆத்மைவாழூத்‌ தத்கேன கம்‌ பச்யேத்‌.... தத்கேன கம்‌ சீருணுயாத்‌”” - காணுதல்‌ முதலிய 
வியவகாரம்‌ எல்லாம்‌ த்வைத நிலையிலேயே, அது ஸ்வரூபத்தில்‌ இல்லை (பிரு.பா.4.5.15) அ எ 
பளீர்‌ | “16 aE: அணியி மப்பு அண்னா “பச்‌யன்‌ வை தன்ன பச்‌'யதி ந ஹி த்ரஷ்டூ: 
த்ருஷ்டேர்விபிலோபோ வித்யதே அவினாசி'த்வாத்‌”' - பார்த்தாலும்‌ அது பார்ப்பதில்லை - 
பார்ப்பவனின்‌ பார்வை பழுதடைவதில்லை அழிவற்றதானதால்‌ (பிரு.4.3.23) ப்ரஹ்மத்தினை ஞானம்‌ 
என்று கூறுவதால்‌ நமக்கு தீர்மானமாவது என்னவென்றால்‌, அது ஜடமில்லை என்று. அதி 
மட்டுமல்லாமல்‌, அது ஒன்று மட்டுமே என்றும்‌. ஏனென்றால்‌ ஞானமானது ஒரு விஷயத்தை மட்டுமே 
பிரகாசிப்பது ஆகின்றது. ஒரு ஞானம்‌ மற்றொன்றினை பிரகாசிக்கின்றது என்று கூறுதல்‌ எந்த 
விதத்திலும்‌ சரியல்ல. ஞானத்தின்‌ இயல்பு அறிவதில்‌, அறிவினைக்‌ காட்டிலும்‌ மற்றெல்லாம்‌ ஞோயம்‌ 
(அறிபடுபொருள்‌), அதாவது ப்ரஹ்மத்தை விடுத்து மற்றவை எல்லாம்‌ ஞானத்தின்‌ விஷயமாகின்றது. 


9.11. அநந்தம்‌ பிரமம்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ சத்தியம்‌ என்று கூறப்பட்டது. இதைக்‌ காரியகூட்டத்திலிருந்து வேறுபட்டதாக 


காண்பித்து விட்டு ப்ரஹ்மம்‌ ஞானம்‌ என்று கூறி, ஜடத்திலிருந்து வேறுபடுத்தியபின்னர்‌ காரியஜாதி 
மற்றும்‌ ஜடஜாதியிலிருந்து வேறுபட்ட மற்றொரு ஜாதி உள்ளது. காரியமும்‌ அல்லது ஐடமும்‌ அல்லாது 
இருப்பது. அதுவே ஜீவஜாதி (ஸூ.பா.2. 2. அதிகரணம்‌ 8., 2.3. 17) ப்ரஹ்மமானது ஜீவனைக்காட்டிலும்‌ 
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வேறானது என்று நிரூபணமாகும்‌ போது அது எல்லாவற்றிலிருந்தும்‌ வேறுபட்டது என்று 
நிரூபணமாகின்றது. பாவ அபாவ ரூபம்‌ என்று ப்ரஹ்மத்தின்‌ விசேஷணம்‌ கூறப்பட்ட பொழுதே இது 
நிரூபிக்கப்பட்டதாக ஆகியது (அத்யாயம்‌ 7.3) அதன்‌ எந்த லக்ஷணத்தில்‌ ஜீவனிலிருந்து 
வேறுபடுகின்றதோ, அதை வேறுபடுத்திக்‌ காண்பிக்கவே ஸ்ருதியானது ப்ரஹ்மம்‌ அநந்தம்‌ என்று 
கூறுகின்றது. இந்த லக்ஷணத்தை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டு ப்ரஹ்மத்தை வேறுபடுத்துவது இங்ஙனமே 
- ஐகத்தின்‌ விஷயத்தில்‌ பலவகையாக அறியப்படுகின்ற ஜீவன்‌ ஞாதா (அறிபவர்‌) விஷயம்‌ ஞேயம்‌ 
(அறியப்படுவது). ஜீவனிற்கு விஷயத்தைக்‌ குறித்து உண்டாகும்‌ ஞானமானது விசேஷஞானம்‌ ஆகும்‌. 
இங்கு அறிபவரான ஜீவன்‌ அறியப்படும்‌ விஷயத்தை அறிபவராக இருப்பதால்‌, அறியப்படும்‌ விஷயமாக 
ஆவதில்லை. விசேஷ ஞானமும்‌ இல்லை. ஏனென்றால்‌ அது வருவதும்‌ போவதுமானது. ஞாதா 
அறிபவன்‌ (ஜீவன்‌) ஞானம்‌ விருத்தி ஞேயம்‌ (விஷயம்‌) என்கிற திரிபுடியில்‌ எல்லாம்‌ தனித்தனியான து. 
ஒன்றின்‌ எல்லையானது மற்றொன்றினை வியாபிப்பது இயலாது. இது ஜீவனில்‌ காணப்படுகின்ற 
அந்தத்தன்மை (வரையறுக்கப்பட்ட தன்மை) இப்படிப்பட்ட அந்தத்வம்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ இல்லை. காரணம்‌ 
ஞோயமான விஷயத்திற்கு உபாதானமாக ப்ரஹ்மம்‌ இருப்பதால்‌ அது ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டது 
அல்ல. (அத்யாயம்‌ 6.4.) அதுமட்டுமல்ல விசேஷ ஞானம்‌ அதாவது விருத்தி ஞானம்‌, விசேஷ்ய ஞானம்‌ 
அதாவது ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல. (அத்யாயம்‌ 7-1) அதனால்‌ ஞேயம்‌ விஷயமோ, 
ஞானம்‌ விசேஷமோ, ஞாதா ஜீவனோ, எதுவும்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல. இதுவே 
பரஹ்மத்தின்‌ அனந்தத்வம்‌. 
அநந்தத்தன்மை வரையின்றி தேசம்‌, காலம்‌, மற்றும்‌ விஷயத்தாலும்‌ உண்டாக்க முடியும்‌. 
உதாரணத்திற்கு ஒரு விஷயம்‌ தேசத்தினால்‌ வரையறுக்கப்பட்டதாகிறது. காரணம்‌ அதற்கு 
வரையிருப்பதால்‌ காரியமானது காலத்தினால்‌ வரையறுக்கப்பட்டதாக ஆகிறது. ஏனென்றால்‌ காரியம்‌ 
தோற்றத்திற்கு முன்னரும்‌ அழிவிற்குப்‌ பின்னரும்‌ இருப்பதில்லை. இது மற்ற விஷயத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேறுபட்டது என்பதால்‌ அதனாலும்‌ வரையறுக்கப்பட்டதாகிறது. பானை துணியல்ல, துணி பானை 
அல்ல, ஆனால்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ இந்த மூன்றில்‌ ஒன்று கூட இல்லை. தேசத்தினால்‌ வரையறுக்கும்‌ 
ஆகாயத்திற்கு உபாதானம்‌ ஆனதால்‌, ப்ரஹ்மத்திற்கு தேசத்தினால்‌ வரையறை இல்லை. ஐகத்‌ 
காரணம்‌ ஆனதால்‌ எல்லா காலத்திலும்‌ இருப்பதானதால்‌ காலத்தினாலும்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு வரையறை 
இல்லை. அது எல்லா விஷயத்திலும்‌ அதன்‌ உபாதான காரணமானதால்‌, விஷயத்தினாலும்‌ 
வரையறுக்கப்பட்டது அல்ல. அநந்தம்‌ என்ற மூன்றாவது லக்ஷணத்தால்‌ நிரூபணமானது இதுவே. 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டது எதுவுமில்லை. ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ எல்லாவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேறானது. 
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9.12. ஞானிகளின்‌ அனுபவம்‌ 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ அநந்தத்தன்மையை பிரகலாதன்‌ முதலியவர்கள்‌ அறிந்தவராவார்‌. இன்றும்‌ எல்லா 
சித்தாந்தக்காரரும்‌ ஒப்புக்கொள்வது இதையே. தெலுங்குப்‌ பாடல்களில்‌ ராமபக்தரான தியாகராஜரும்‌ 
இந்த சித்தாந்தத்தை அடிப்படையாகக்‌ கொண்டு பகவானின்‌ சாக்ஷாத்காரம்‌ அடைந்தார்‌. 3 
ளி எனா (னன எனக எண்ணான “அன்னி நீவனுசு அந்தரங்குமுன தின்னகா 
வெதகி தெலிஸிகோண்டினய்ய ” எல்லாவற்றையும்‌ நன்றாக விசாரித்து மனதில்‌ தீர்மானித்து 
உணர்ந்தேன்‌: நீயே எல்லாம்‌ என்று. 
குரு அர்ஜுன்தேவும்‌ தன்னுடைய கிரந்த சாஹிப்பில்‌ இதையே கூறியுள்ளார்‌. 
௭௭௭8௭ எ ண என எளி | ர்‌ என ஸா ளா சிசி எற || 
“ப்ரஹ்மதிஸ்‌ ஸே ப்ரஹ்ம ஸுனியே ப்ரஹ்ம ப்ரஹ்ம பகானியே | 
ஆதம்‌ பஸாரா ஜகத்‌ ஸாரா ஒளர்‌ நஹீம்‌ ஜானியே” || 
ப்ரஹ்மத்தை காணுங்கள்‌, ப்ரஹ்மத்தை கேளுங்கள்‌, எல்லாவற்றையும்‌ ப்ரஹ்மம்‌, ப்ரஹ்மம்‌ என்று 
கூறுங்கள்‌. ஜகத்‌ முழுவதும்‌ பரமாத்மாவே வியாபித்து உள்ளார்‌. அவரை விடுத்து வேறொன்றுமில்லை 
என்று நன்றாக அறிந்துகொள்ளுங்கள்‌. எதுவும்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல. இதுவே 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ அநந்தத்தன்மை. 
Wa Ta Blears Af ௭௭ கி ரள | காச எச Fe ஈரி, 39 ஏரி ர 
மேரா தேரா சோட்பாமீ ஹோயியே ஸப்‌ கீ தூல்‌ | 
காட்‌ காட்‌ ப்ரஹ்ம பஸாரியா, தேகே ஸுனே ஹஜர்‌ 
நான்‌, எனது என்பதை விடுத்துக்‌ களிமண்‌ பொடியைப்‌ போல்‌ எல்லோருடனும்‌ சேர்ந்து வாழி 
ஒவ்வொருவரிலும்‌ ப்ரஹ்மமே வியாபித்து உள்ளது. எல்லோரிலும்‌ அந்த பரமாத்மாவையே பார்‌, கேள்‌: 
பெரும்‌ ஞானியான மைசூர்‌ சிவராம சாஸ்திரியும்‌ இதைக்‌ குறித்து எழுதியுள்ளார்‌. எல்லோரையும்‌ 
பரப்ரஹ்மம்‌ எனறு கூறவேண்டும்‌. வேறு ஒன்றுமில்லை என்ற திடமான நிச்சயம்‌ வேண்டும. 
எங்கெல்லாம்‌ எதுவெல்லாம்‌ காணப்படுகிறதோ அதை எல்லாம்‌ ஆனந்த ஸ்வரூபமான பரமாத்மா 
என்று அறிய வேண்டும்‌. 
கேள்வி:- 
1. மனிதர்‌ வெளிமுகமாகவே ஏன்‌ இருக்கின்றனர்‌? 


விசேஷணம்‌ என்றால்‌ என்ன? ப்ரஹ்மத்தின்‌ இரண்டு, வகையான விசேஷணங்கள்‌ 


என்னென்ன? 


2. 
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ப்ரஹ்மத்தின்‌ பாவரூபம்‌ என்ற விசேஷணத்தை விளக்கவும்‌. 

அதன்‌ அபாவரூப விசேஷணம்‌ என்ன? 

லக்ஷணத்தின்‌ பொருள்‌ என்ன? ப்ரஹ்மத்தில்‌ லக்ஷணம்‌ என்னென்ன? 
விசேஷணம்‌ மற்றும்‌ லக்ஷணம்‌-இதன்‌ வேற்றுமை என்ன? 


உலகநடையில்‌ ஞானம்‌ என்ற சொல்லின்‌ பொருளும்‌, ப்ரஹ்ம லக்ஷணத்தில்‌ ஞானம்‌ 
என்பதிலும்‌ உள்ள வேறுபாடு என்ன? 


ப்ரஹ்மத்தில்‌ சர்வஜ்ஞத்தன்மை மற்றும்‌ சர்வஜ்ஞத்தன்மை வியவகாரம்‌ இதனில்‌ உள்ள 
வேறுபாடு என்ன? 

சத்தியம்‌ மற்றும்‌ அசத்தியம்‌ ஆகியவற்றின்‌ விளக்கம்‌ என்ன? 

கண்ணாடி உதாரணத்தின்‌ மூலம்‌ சத்தியம்‌ எவை ? 

பாரமார்த்திக சத்தியம்‌ என்ன? அது புலன்களால்‌ ஏன்‌ அறியப்படுவதில்லை? 
சாஸ்திரத்தில்‌ வியாவகாரிக சத்தியம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

பிராதிபாசிக சத்தியத்தைக்‌ குறித்து ச்ருதி கூறுவது என்ன? 

அநந்தத்தன்மை லக்ஷணம்‌ ப்ரஹ்மத்தை எந்த ஜாதியிலிருந்து வேறுபடுத்துகிறது? 
ஞானிகள்‌ எங்ஙனம்‌ ப்ரஹ்மத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு ஒன்றும்‌ இல்லை என்று 


கூறியுள்ளனா? 


CRS 





ப்ரஹ்ம நிர்குணத்தனமை 


இகத்திலும்‌ நம்‌ உள்ளிலும்‌ இருக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்தை அறிந்துகொள்ள போன அத்யாயத்தில்‌ நா ம்‌ 
விசேஷணம்‌ மற்றும்‌ லக்ஷணத்தைக்‌ குறித்து ஆராய்ந்தோம்‌. ப்ரஹ்மத்தை அறிந்துகொள்ள 
விசேஷணமே முதல்‌ படியாகும்‌. இது சுலபமானதே, ஏனென்றால்‌, விசேஷணம்‌ மூலம்‌ ப்ரஹ்மத்தை 
நம்மிலிருந்து வேறுபட்டதாக அறிதல்‌ எளிதே. சவிசேஷமான ப்ரஹ்மத்தைக்‌ குறித்து தியானிப்பதுகூட 
சரளமானதேயாகும்‌. அதனாலேயே பல ஆஸ்திகர்கள்‌ பூஜை முதலியவை மூலமாகவும்‌, சத்கர்மம்‌ 
மூலமாகவும்‌ இதைச்‌ செய்கிறார்கள்‌. இதற்கு மேல்‌ சென்று லக்ஷணம்‌ மூலம்‌ ப்ரஹ்மத்தை அறிவது 
இரண்டாவது படி. இது சிறிது கடினமானது. ஏனென்றால்‌ ப்ரஹ்மத்தை எல்லாவற்றிலிருந்தும்‌ 
வேறுபட்டதாகக்‌ காணவேண்டும்‌ என்பதால்‌. ஆனால்‌ இது முன்பரிச்சயம்‌ மூலம்‌ மிகவும்‌ 
நெருங்கியதாகிவிடுகிறது. இதை அறிய உத்தம அதிகாரிகளான முமுக்ஷுக்கள்‌ பூஜை முதலிய 
கர்மங்களையும்‌ விடுத்து தியானத்தினை மட்டும்‌ பழகுகின்றனர்‌. தியானமானது பூசை 
முதலியவற்றைக்காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ கடினமானது. அதனாலேயே அதைக்‌ கடைபிடிக்க முயற்சிக்கும்‌ 
சாதகர்கள்‌, முதலில்‌ பூஜை முதலான கர்மத்தைச்‌ செய்து தன்னைப்‌ பக்குவப்படுத்திக்கொண்ட 
பின்னர்‌, இதன்‌ முயற்சியில்‌ ஈடுபடுகின்றனர்‌. சாஸ்திரமும்‌ இதை உபதேசிக்கின்றது. 


எனி எம்‌ காரான்‌ | எரா எ TH: சாரார்‌ 
“அருருக்ஷோர்முனேர்‌ யோகம்‌ கர்ம காரணமுச்யதே | 
யோகாரூடஸ்ய தஸ்யைவ சம: காரணமுச்யதே (கீதை. 6.3) 


லக்ஷணம்‌ மூலம்‌ தெரிந்துகொண்டாலும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபத்தினை அறிதல்‌ மிகவும்‌ 
கடினமாகும்‌. ஏனென்றால்‌, ஜீவனை சம்பந்தப்படுத்திப்‌ பார்க்கும்போது அது ஜீவனைப்போல அல்பஞர்‌ 
இல்லை. துன்பம்‌ அடைவது இல்லை. ஜகத்தைப்‌ போல இது கார்யமும்‌ இல்லை. ஜடமில்லை என்று 
அறிந்தாலும்‌ அதன்‌ உண்மையான ஸ்வரூபத்தை அறிதல்‌ முடியாது. உதாரணத்திற்கு, உபாதி 
சம்பந்தத்துடன்‌ ஒருவரை யாருடைய கணவனா இல்லையா, யாருடைய தந்தையா இல்லையா என்று 
அறிந்தாலும்‌ அவர்‌ யார்‌ என்று அறிதல்‌ இயலாது. அதனால்‌, எந்த உபாதியும்‌ இல்லாமல்‌ ப்ரஹ்ம 
ஸ்வரூபத்தினை அறியவேண்டும்‌. ஆனால்‌ ஆகமம்‌ கூட ப்ரஹ்மத்தினை உபாதியோடு 
சம்பந்தமில்லாமல்‌ கூறுவதில்லை. ஏனென்றால்‌ அது வாக்கு மற்றும்‌ மனதிற்கும்‌ அப்பாற்பட்டது 
ஆனதால்‌ எளி எளி என்ர என என TE “யதோவாசோ நிவர்தந்தே அப்ராப்ய மனஸா 
ஸஹ - வாக்கும்‌ மனதும்‌ எதை அடையமுடியாமல்‌ திரும்புகின்றதோ, அதுவே ப்ரஹ்மம்‌ (தை.2.4.1) 
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இப்படி வாக்கிற்கு அப்பாற்பட்ட ப்ரஹ்மத்தை வாக்கினால்‌ அறிவது ஸ்ருதியின்‌ ஸாஹஸம்‌. மனதிற்கு 
அப்பாற்பட்டது ஆனாலும்‌ மனதால்‌ அறிய முயல்வது நம்முடைய செயல்‌. கொம்புடைய வெள்ளை மாடு 
என்று கூறும்போது, சொல்லினால்‌ மாடானது அறியப்படுகின்றது. இப்படி சத்தியம்‌, ஞானம்‌, அநந்தம்‌ 
என்று ப்ரஹ்மத்தை கூறும்‌ போது, அதே சொல்லினால்‌ ப்ரஹ்மத்தை அறிய முயற்சி செய்யக்கூடாது. 
ஸ்தூலாருந்ததி நியாயம்‌ - அதாவது சூட்சுமமான அருந்ததி நக்ஷத்திரத்தைக்‌ காட்ட அதற்கு 
சமீபத்தில்‌ உள்ள பெரிய நக்ஷத்திரத்தை காட்டினால்‌, நம்மாலும்‌ அருந்ததி காணப்படுகிறது. 
அப்படியே சொற்களைக்‌ கேட்டபின்‌ சொற்பொருளினை அடைய முன்னேறல்‌ வேண்டும்‌. 


இதற்குக்‌ காரணம்‌ - சத்தியம்‌ என்றால்‌ மாற்றமடையாதது. சத்தியம்‌ என்ற லக்ஷணத்தின்‌ மூலம்‌ 
ப்ரஹ்மத்தைப்‌ புலன்களால்‌ அறிய, அல்லது மனதின்‌ மூலம்‌ விசாரம்‌ செய்யவேண்டுமென்றால்‌, 
சத்தியம்‌ என்கிற சொற்பொருளை அறிதல்‌ வேண்டும்‌. வாக்கியார்த்தமானது (சொற்பொருள்‌ மூலம்‌ 
புரிந்துகொள்ள முயற்சிப்பது) பலனளிக்காது. காரணம்‌, மன தும்‌ புலனும்‌ மாற்றமடையும்‌ விஷயத்தையே 
அறிகின்றன. (அத்யாயம்‌ 9-8) புலன்‌ மற்றும்‌ மனது அநந்தமான விஷயத்தை அறிய இயலாது. ஞானம்‌ 
என்கிற லக்ஷணம்‌ மூலமாகவும்‌ அறிதல்‌ இயலாது. ஏனென்றால்‌, அப்படி அறியப்பட்டால்‌ அது ஞேயம்‌ 
ஆகிவிடும்‌. ஞானமாக இருத்தல்‌ இயலாது. அதனால்‌ இந்த மூன்று லக்ஷணங்களின்‌ 
சொற்பொருளினை அறிவதால்‌ ப்ரஹ்ம ஞானம்‌ உண்டாவதில்லை. இந்த லக்ஷணங்களின்‌ 
சொற்பொருளை அடையாமல்‌ லக்ஷ்யார்த்தம்‌ அறியவேண்டும்‌. 


சந்தேகம்‌:- லக்ஷியத்தை போதிக்கவே லக்ஷணமானது கூறப்படுகின்றது. அந்த லக்ஷணத்தின்‌ 
மூலம்‌ லக்ஷியமானது அறியப்படமுடியாது என்றால்‌, அதை லக்ஷணம்‌ என்று ஏன்‌ கூற வேண்டும்‌? 


பதில்‌:- வேறு இடத்தில்‌ பதிந்துள்ள (நிலைபட்ட) பார்வையை நீக்கவும்‌ கூட லக்ஷணமானது 
செய்யப்படுவது உண்டு. நம்முடைய பார்வையை அசத்தியம்‌, ஜடம்‌, அந்தமுடையது 
ஆகியவற்றிலிருந்து நீக்க லக்ஷியமான ப்ரஹ்மத்தில்‌ சத்தியம்‌, ஞானம்‌, அநந்தம்‌ என்ற 
லக்ஷணமானது புரியவைக்கப்படுகின்றது. 


சந்தேகம்‌:- இந்த ப்ரஹ்மத்தின்‌ இருத்தல்‌ நிச்சயமாகத்‌ தெரிந்தால்‌ இப்படிக்‌ கூறப்பட்ட 
முறையில்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ அறிவு உண்டாக இயலும்‌. ஆனால்‌, அது தீர்மானம்‌ ஆகாததால்‌ ப்ரஹ்மத்தைப்‌ 
பற்றிய உபதேசம்‌ தருவது இயலாது. 


பதில்‌:- அதன்‌ இருத்தல்‌ நமக்கு நிச்சயமே. அதனை ஜகத்காரணம்‌ என்று கூறி, பின்னர்‌, அதை 
புத்தி என்கிற குகையில்தேடி அடையவேண்டும்‌ என்று கூறி, அடைவதால்‌ (அறிவதால்‌), எல்லா 
ஆசைகளும்‌ நிறைவேறும்‌ என்ற பலனையும்‌ ஸ்ருதியானது கூறுவதால்‌ அதன்‌ இருத்தலானது 
நிச்சயமேயாகும்‌. சொற்பொருளை விடுத்துக்‌ குறிப்புபொருளை (லக்ஷயார்த்தம்‌) அடைந்தால்‌ 
ப்ரஹ்மமானது அறியப்படுவதாகும்‌. அன்‌ ண - னன அ: | ஏ 
ண்ண ளர்‌: ராணா ஏரின்‌: “அத்யந்த நிர்மலக்வ அகி ஸ்வச்சத்வ 
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அதிஸூக்ஷமத்வ உபபத்தேராத்மன; புத்தேச ச அத்மஸமனைர்மல்யாத்‌ உபபத்தே: ஆத்ம 
சைதன்யாகார அபாஸகத்வோபபத்தீ: (4.4.19) |” 


அதாவது, புத்தியை எல்லா அசத்திலிருந்தும்‌ ஜடத்திலிருந்தும்‌ வரையபெற்றுள்ள 
விஷயத்திலிருந்தும்‌ நீக்குவதால்‌ அந்த சூட்சமமான ப்ரஹ்மம்‌ நிச்சயம்‌ அனுபவத்தில்‌ வரும்‌. ஆத்மா 
மிகவும்‌ தூய்மையானது. அப்பழுக்கற்றது, சூக்ஷமமான தூய்மையான புத்தியில்‌ ஆத்ம 
சைதன்யமானது பிரகாசிக்கின்றது. (கீதை. பா.18.50) அதனாலேயே எள EAN 
“மனஸைவானுத்ரஷ்டவ்யம்‌ ' (ப்ரு.பா. 4.4.19) - மிகவும்‌ சூட்சுமமான, தூய்மையான மனதினால்‌ 
இது அறியப்படுகின்றது. ஊன என 8 “அப்ராப்ய மனஸாஸஹ”” (தை.2.4.2) - அழுக்கான 
ஸ்தூலமான மனதினால்‌ அறியப்படாது. மனதை எல்லா அப்ரஹ்ம விஷயத்திலிருந்தும்‌ நீக்கி 
ப்ரஹ்மத்தை அறிய ச்ருதியானது பலவகை முயற்சிகளைச்‌ செய்கின்றது. 


10.1. நிர்குண ப்ரஹ்மம்‌ 


1. விசேஷம்‌ கூடிய ப்ரஹ்மத்தைக்‌ கூறிய பின்னர்‌ ச்ருதி அதன்‌ மிகவும்‌ நிர்விசேஷத்தை 
கூறுகின்றது. எட சோர எதனா எனி எனி என்னு அணா ண _ அளத - 
HATA - HORN ATA ATA HASAN, ௭௭௭௧-௭௭: - ஏ TTT 
எரு. சகட ரோரட்ள ளு எ எண்ட்‌ களா, எ ஈடு கஜா “அஸ்தாலம்‌, அனணு 
அஹ்ரஸ்வம்‌, ஆதீர்கம்‌, அலோஹிதம்‌, அஸ்னேஹம்‌, அச்சாயம்‌, அதம;, அவாயு:, 
அனாகாச”ம்‌, அஸங்கம்‌ அரஸம்‌, அகந்தம்‌, அசக்ஷாஷ்கம்‌, அச்ரோத்ரம்‌, அவாக்‌, அமன:, 
அதேஜஸ்கம்‌ அப்ராணம்‌, அமுகம்‌, அமாத்ரம்‌, அனந்தரம்‌, அபாஹ்யம்‌, ந ததச்‌'னாத்‌ 
கிஞ்சன, ந ததசினாதி கச்‌சன - ப்ரஹ்மம்‌ ஸ்தூலமானதல்ல. அணுஅளவு அல்ல, சிறியது அல்ல, 
பெரியது அல்ல, சிகப்பு அல்ல, ஒட்டுவது அல்ல, நிழலல்ல, இருளல்ல, வாயு அல்ல, ஆகாயமல்ல, 
பற்றுவது அல்ல, சுவை அல்ல, கந்தம்‌ (வாசனை) அல்ல, கண்‌ அல்ல, காது அல்ல, வாய்‌ அல்ல, மனதல்ல, 
நெருப்பு அல்ல, ப்ராணனல்ல, முகம்‌ அல்ல, அளவு அல்ல, உள்ளே உள்ளதும்‌ அல்ல, வெளியே உள்ளதும்‌ 
அல்ல, அது எதையும்‌ உண்பதில்லை. யாரும்‌ அதை உண்ணுவதில்லை. (பிர. 3.8.8.) ௮௭ அணி 
ணு அனறு எள்‌ fre ரோ “அசப்தம்‌, அஸ்பர்ச'ம்‌, அரூபம்‌, அவ்யயம்‌, 
ததா$ரஸம்‌, நித்யம்‌, அகந்தவச்ச ' - ஒலியற்றது, தொடு உணர்ச்சியற்றது, உருவமற்றது, 
அழிவற்றது, சுவையற்றது, நித்யம்‌, வாசனையற்றது. (கட.1.3.15) அனு, அணு, HTT, எள 
அபூர்வம்‌, அனபரம்‌, அனந்தரம்‌, அபாஹ்யம்‌ - அதற்குப்‌ பின்னால்‌ ஒன்றுமில்லை. முன்னால்‌ 
ஒன்றுமில்லை. உள்ளே ஒன்றுமில்லை, வெளியே ஒன்‌ றுமில்லை, (பிரு.2.5.19) 3௭௭௭ எண 3 
“அகாயம்‌ அவ்ரணம்‌ அபாபவித்தம்‌ ' உடலற்றது, ரணமற்றது பாவமற்றது. அ: சான: afd ன்‌ 
“அத: ஆதேச:: நேதி நேதி ' - அதனால்‌ கூறப்படுகிறது இது அல்ல, இது அல்ல என்று (ப்ரு. 2.3.6). 
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2. இந்த வகையில்‌ ஸ்ருதி ப்ரஹ்மத்தின்‌ சவிசேஷ மற்றும்‌ நிர்விசேஷ ரூபத்தை வர்ணிக்கின்றது. 
இதில்‌ எதை ஏற்பது எதை விடுவது என்றால்‌, ஏற்பவரைப்‌ பொருத்து இதற்கு பதில்‌ அமையும்‌. 
சாதனையின்‌ முதல்‌ கட்டத்தில்‌ இருப்பவர்‌, சவிசேஷமான ப்ரஹ்மத்தை ஏற்று பூஜை முதலிய 
கர்மத்தில்‌ ஈடுபடுதல்‌ அவசியம்‌. அதன்‌ மூலம்‌ மெதுவாகக்‌ கர்மத்தின்‌ மேலுள்ள பற்றினை விடுத்து 
அந்தரங்கமான சாதனையினால்‌ தியானத்தினால்‌ நிர்குண ப்ரஹ்மத்தை அடைய வேண்டும்‌. 


முயற்சிப்பது ஒறு விஷயம்‌. ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ நிர்குணமா, சகுணமா என்று கேட்டால்‌ இரண்டும்‌ 
என்று கூறுவர்‌. பொதுவாக இது தவறு. ஒரே ப்ரஹ்மமானது இரு எதிர்பதமான நிலையில்‌ இருப்பது 
இயலாது. அதனால்‌ இதில்‌ ஒன்றை ஏற்று மற்றதினை ஸ்ருதி சம்பந்தமான முறையில்‌ இணைத்து 
அல்லது ஸமன்வயம்‌ செய்து அறிதல்‌ வேண்டும்‌. இதை ஒன்றாகப்‌ புரிந்துகொள்ளும்‌ முறை இவ்வாறு 
- ப்ரஹ்மம்‌ சவிசேஷமானதே ஆனால்‌ விசேஷணமானது “பிராக்ரிதிகம்‌' அல்ல. நிர்விசேஷமான 
ப்ரஹ்மத்தைக்‌ கூறும்‌ வாக்கியம்‌. இதன்‌ திருஷ்டியில்‌ உபசாரமாகக்‌ கூறப்பட்டதாகும்‌. ஆனால்‌ 
இவ்வாறு கூறும்போது சுவையற்றது, வாசனையற்றது, முதலியவை சரியாகப்‌ புரிந்து 
கொள்ளபட்டதாகின்றது. ஆனால்‌ ஸ்தூலமற்றது முதலியவை அல்ல, ஸ்தூலமற்றது, அணுவல்லாதது, 
சிறிதல்ல, பெரியதல்ல, முதலியவைகளால்‌ ப்ரஹ்மமான து அபிராகிருதமான ரூபத்தில்‌ இலைகளாக 
இருக்கின்றன என்று கூறினால்‌, அதில்‌ விரோதமான தர்மங்களை ஏற்க வேண்டிவரும்‌. எந்த 
காரணத்தினால்‌ பிராகிருதத்திற்கு விரோதமான தர்மங்களை விட்டோமோ அதே காரணத்திற்கு 
அபிராகிருதமான, விரோதமான தர்மங்களை விடவேண்டும்‌. அதுமட்டுமல்ல ஆகாயம்‌ என்பதின்‌ 
பொருள்‌, பிராகிருதமான உடலல்ல, ஆனால்‌ அபிராகிருதமான உடல்‌ என்று கூறினால்‌ விரணமற்றதின்‌ 
(ஈணம்‌) பொருள்‌ “பிராக்ருதமான விரணமல்ல, அபிராகிருதமான விரணம்‌” மற்றும்‌ 
அபாபவித்தத்திற்கு “பிராக்ருதமான பாவம்‌ தீண்டுவதில்லை, அபிராகிருதமான பாவம்‌ 
தீண்டுகின்றது' என்று கூறுதல்‌ அவசியமாகின்றது. இது சரியல்ல என்று நமக்குத்‌ தெரியும்‌, காரணம்‌ 
இவ்வாறு பொருளை (அர்த்தம்‌) நாம்‌ ஏற்றால்‌ “நேதி நேதி என்கிற ஸ்ருதிக்கு எதிரானதாகவும்‌ 
ஆகும்‌. விடப்படவேண்டிய குணங்களை விட்டு நல்ல மங்களமான குணங்களை மட்டும்‌ ஏற்றாலோ 
என்றால்‌ அதுவும்‌ இயலாது. ஏனென்றால்‌ எதற்கு (எவருக்கு) ஈணமோ அதற்கு அது விடப்படவேண்டிய 
தர்மமானாலும்‌ அந்த ரணத்தை (காயம்‌) சார்ந்துள்ள கிருமிக்கு அது நன்மை உண்டாக்குவது 
என்பதால்‌ எந்த திருஷ்டிகோணத்தில்‌ (நோக்கில்‌) ஒரு குணத்தை விடப்படவேண்டியதாகவும்‌ ஏற்பது 
இயலா து. ஏனென்றால்‌ ஸ்ருதியானது அந்த விடவேண்டிய குணமும்கூட ப்ரஹ்மமே என்று 
கூறுகின்றது. 

௭௮ காண: ஸி: அண்னா: “ப்ரஹ்ம காமமய: க்ரோதமய: அதர்மமய:” - ப்ரஹ்மம்‌ 
காமமயம்‌, குரோதமயம்‌, அதர்மமயம்‌ (பிரு.4.4.5) ௭௭ எனா ௭ என எரி fA: * ப்ரஹ்ம தாசா' 
ப்ரஹ்ம தாஸா ப்ரஹ்மைவேமே கிதவா:'' - மீனவன்‌ ப்ரஹ்மம்‌, சேவகன்‌ ப்ரஹ்மம்‌, கீழ்பிறப்பினை 
அடைந்தவரும்‌ ப்ரஹ்மமே (அதர்வண வேதம்‌ ஸுூ.பா.2.3.43) 
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இதனால்‌ தெளிவாகின்றது என்னவென்றால்‌ பொருளை (சப்தார்த்தத்தை) தேவைக்கேற்ப 
சுருக்குவது தவறு. அதனால்‌ சவிசேஷமான ஸ்ருதியை நிர்விசேஷ ஸ்ருதியில்‌ ஸமந்வயத்தை 
காட்டிலும்‌ வேறு வழி இல்லை. அதாவது ப்ரஹ்மம்‌ தன்னுடைய ஸ்வரூபத்தில்‌ நிர்குணமாக மட்டுமே 
இருக்கின்றது. ஆனால்‌ உபாதி சம்பந்தத்துடன்‌ சகுணமாகக்‌ காணப்படுகின்றது. ரானா என 
qa ரா ப்‌ எரு | Aer Ta எரா ளர்‌ “மாயாஹ்யேஷா மயாஸ்ருஷ்டா யன்‌ 
மாம்‌ பச்‌யஸி நாரத ஸர்வபூதகுணைர்யுக்தம்‌ மைவம்‌ மாம்‌ ஜ்ஞாதுமர்ஹஸி” - நாரதா! 
என்னை எப்படிக்‌ காண்கின்றாயோ அது என்னுடைய மாயையின்‌ சிருஷ்டி. என்னை எல்லா 
பூதங்களுடனும்‌ சேர்ந்தவன்‌ என்று தவறாக எண்ணாதே (மோக்ஷதர்ம 339.45) இதுவே தவறில்லாத 
சித்தாந்தம்‌: அணை? ஈனா “அருபவதேவ ஹி தத்ப்ரதானத்வாத்‌'' - அது ரூபமற்றதே, 
ஏனென்றால்‌ சாஸ்திரம்‌ மேன்மேலும்‌ இதையே கூறுகின்றது. நிர்குணமான ப்ரஹ்மமே, பரப்ரஹ்மம்‌, 
சகுணப்ரஹ்மம்‌, அபரப்ரஹ்மம்‌ ஆகும்‌. (ஸூ- 3.2.14) 


சரி, அப்படியானால்‌ பரம்‌, அபரம்‌ என்று இரண்டு ப்ரஹ்மம்‌ உள்ளதா (பிர.5.2) என்றால்‌, 
அன்ருதமான நாம-ரூபத்தை நிராகரித்து ' நேதி நேதி' என்று எது கூறப்படுகிறதோ அது பரப்ரஹ்மம்‌ 
ஆகும்‌. நாமரூபத்தை விடாது அதை ஏற்று கூறப்பட்டால்‌ அபர ப்ரஹ்மம்‌ ஆகும்‌. இரண்டு ப்ரஹ்மம்‌ 
என்றால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே என்கிற ஸ்ருதிக்கு விரோதமானதா என்றால்‌ அப்படியல்ல. ஏனென்றால்‌, 
ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே, அது பரப்ரஹ்மமே. அதை அறிய இயலாதவர்கள்‌ அதை உபாதி மூலம்‌ 
வருணிக்கப்பட்ட ப்ரஹ்மத்தை ஏற்று, கர்மம்‌ மற்றும்‌ உபாசனைகள்‌ செய்கிறார்கள்‌. இந்த ப்ரஹ்மமே 
அபரப்ரஹ்மமாகும்‌ (ஸூ.பா.4.3.14) ut da Fad 1 த) “ப்ரம்‌ சேத்‌ ஜ்ஞாதவ்யம்‌ அபரம்‌ 
சேத்‌ ப்ராப்தவ்யம்‌ ' - பரப்ரஹ்மம்‌ அறியப்பட வேண்டும்‌. அபர ப்ரஹ்மம்‌ அடையப்பட வேண்டும்‌. 
(கட.பா.1.2.16) 


3. ப்ரஹ்மம்‌ நம்முடைய நினைப்பில்‌ ஒன்றுமில்லை. அது இதுவல்ல, அதுவல்ல, ஆத்மாவாகும்‌. 
ப்ரஹ்மத்தைக்‌ குறித்து இது அப்படிப்பட்டது என்று ஒன்றும்‌ கூற இயலாது. ஆனால்‌ qT 
எ-கா என நார்‌, ளார்‌ என, ராயர்‌ ௭ என, ராண ளாக: 
“அத்யாரோபித நாமரூப கர்மத்வாரேண ப்ரஹ்ம நீர்திச்‌யதே, விஜ்ஞானமானந்தம்‌ ப்ரஹ்ம, 
விஜ்ஞானகனம்‌ ஏவ ப்ரஹ்ம, ஆத்மா இத்யேவமாதிசப்தை:” - எது கூறப்பட்டதோ அது 
உபாதியை ஏற்று கூறப்பட்டது. விஞ்ஞாநகனம்‌, ஆத்மா, ப்ரஹ்மம்‌ முதலிய சொற்கள்‌ உபாதி 
காரணமாகவே கூறப்பட்டன. (பிரு.2.3.6) அப்படியென்றால்‌ அது சூனியமா என்றால்‌, இல்லை, 
எதெல்லாம்‌ காணப்படுகின்றதோ அதெல்லாம்‌ அதிலிருந்தே தோன்றியது. அதனால்‌ அது சூனியமாக 
எவ்வாறு இருத்தல்‌ இயலும்‌? ஆனால்‌ எப்பொழுதும்‌ நிர்குணமாக இருப்பதினால்‌, அதைக்‌ குறித்து 
கூறிப்‌ புரியவைப்பது கடினமானதே. 


4. எப்படியாவது புரியவைக்க வேண்டும்‌ என்று திடமாகத்‌ தீர்மானித்து ஸ்ருதி மீண்டும்‌ ஒரு 
முயற்சியைச்‌ செய்கின்றது. ப்ரஹ்மத்தை விரோதமான தர்மங்களால்‌ கூறுகின்றது எள்‌ எளி 
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எனின்‌ எஸ: அன “அநேஜதேகம்‌ மனஸோ ஜவீயோ தத்தாவத: அன்யானத்யேதி 
திஷ்டத்‌'” - அது அசைவதில்லை. அது ஒன்றே மனதை காட்டிலும்‌ வேகமானது, தான்‌ 
நின்றுகொண்டே, ஒடுகின்ற மற்றவற்றைக்‌ கடந்து விடுகின்றது. (ஈசா.4) எள்‌ எ Tet ag 
“ததேஜதி தன்னைஜதி தத்தூரே தத்வந்திகே' - அது அசைகின்றது, அது அசைவதில்லை, அது 
தூரத்திலுள்ளது, அது நெருக்கத்தில்‌ உள்ளது. (ஈசா.5) வனக்‌ எ “தூராத்‌ ஸாதரரே 
ததிஹாந்திகே ச - அது நெடுந்தூரத்தை காட்டிலும்‌ தூரமாக நெருக்கத்தை காட்டிலும்‌ நெருங்கி 
(மு.3.1.7) அனாரின்‌ எனி ஏளன னு: எ ஏரின்‌: “அபாணிபாதோ ஜவனோ க்ரஹீதா 
பச்‌ 'யத்பயசக்ஷ: ஸ ச்‌ ருணோத்யகர்ண: - கை கால்களில்லாமல்‌ வேகமாக செல்வது, 
கண்களில்லாமல்‌ காண்பது, காதுகளில்லாமல்‌ கேட்பது (ச்‌ .வே.3.19) ௭ எள்‌ எள: கள்‌ 
காண: களனி எணண: எர்ள்‌ அண: “ப்ரஹ்ம தேஜோமயோ அதேஜோமய: 
காமமயோ அகாமமய:, க்ரோதமயோ அக்ரோதமய: தர்மமயோ, அதர்மமய: - ப்ரஹ்மம்‌ 
தோஜோமயமானது, தேஜோமயமற்றது, அது ஆசைமயமானது, ஆசைமயமற்றது, அது குரோதமானது, 
குரோதமற்றது, அது தர்மமயமானது, தர்மமயமற்றது. (ப்௬.4.5.5) 


10.2. ப்ரஹ்மம்‌ நிர்விசேஷம்‌ என்பதற்குக்‌ காரணம்‌ 
1. இப்படிப்பட்ட விசித்திரமான வர்ணனைகளால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ நிர்குணம்‌ என்பது தெளிவா கின்றது. 
உதாரணத்திற்கு ஒரு ஸ்படிகமணியைக்‌ காணும்பொழுது அது சிலநேரத்தில்‌ சிகப்பாகவும்‌ 
சிலநேரத்தில்‌ அவ்வாறு அல்லாமலும்‌ காணப்படுகிறது. ஒரு நேரத்தில்‌ நீலநிறமாக இருந்தால்‌ யு 
நேரத்தில்‌ அவ்வாறு இருப்பதில்லை என்பது பார்ப்பவருக்குத்‌ தெளிவாக விளங்கும்‌. பர்த்‌ 
தெள்ளந்தெளிவாக இருப்பதால்‌ அதன்‌ நெருக்கத்தில்‌ இருக்கும்‌ உபாதியினால்‌ அது நிறத்தை 
அடைகின்றது (அத்யாயம்‌ 7.12) அது போலவே ட்டது தப உபாதியற்ற சுரூபமாக 
ஒன்றாகவும்‌, அசைவற்றதாகவும்‌, இங்கும்‌ அங்கும்‌ இருப்பதாகவும்‌ தோன்றுகிறது. உபா திகூடியதாக 
இருக்கும்போது அது வேகமாக செல்கின்றது. காரணம்‌ சலனமுடையதான இந்த ம 
ப்ரஹ்மமேயாகும்‌. அதை அறியாதவருக்குத்‌ தூரமாகவும்‌, அறிந்தவருக்கு ட 
உள்ளதாகவும்‌ உள்ளது. த்யுலோகத்தில்‌ (ஸ்வர்கம்‌) இருக்கும்‌ ஜோதியும்‌ 
ஜோதியும்‌ ப்ரஹ்மமே. குரோதமான புத்தியின்‌ சன்னிதியில்‌ அது குரோதம்‌ 
புத்தியின்‌ சன்னிதியில்‌ அது சாந்தமாகவும்‌ இருக்கின்றது. காரணம்‌, 6 
சாந்தமானவரும்‌ ப்ரஹ்மமே. ஆனால்‌ தன்னுடைய உபாதியற்ற ஸ்வரூபத்தி 
இல்லை, சாந்தமயமும்‌ இல்லை. அது “நேதி நேதி' - “இது அல்ல, 
ஸித்தாந்தத்திற்குப்‌ பொருத்தமானது. (ப்௬-பா. 3.9.26) 


மானதும்‌ 
நருக்கத்தில்‌ 
இதயத்தில்‌ இருக்கும்‌ 
யமாகவும்‌, சாந்தமான 
னு கொண்டவரும்‌ 
ல்‌ அது குரோதமயமுட்‌ 

இது அல்ல” என்ற 


2. சந்தேகம்‌:- ப்ரஹ்மம்‌ எப்பொழுதும்‌ நிர்குணமாக எங்ஙனம்‌ இருக்கக்‌ கூடும்‌? 


பதில்‌:- அது எல்லாவற்றிற்கும்‌ மூலகாரணமானதால்‌, நிர்குணமாவது இயலும்‌ 


| O - குணங்க. 
மாற்றங்களால்‌ கூடியதான ஜகத்தானது, அதனிலிருந்தே தோன்றி இருக்கி களின்‌ 


அ. ஐகத்தின்‌ 
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குணங்கள்‌ அதினிலிருந்தே உண்டாகின்றன. அதனால்‌, அது நிர்குணமாகவே இருக்கின்றது. எல்லா 
நிறமும்‌ கொண்ட பிரகாசமானது நிறமற்றதாக இருப்பதுபோல, எல்லா உருவமும்‌ அடையும்‌ களிமண்‌ 
உருவமற்றதானது போல. இப்படி ப்ரஹ்மம்‌ நிர்விசேஷமாக இருக்கவும்‌ காரணம்‌ இருக்கின்றது. 
விசேஷணம்‌ உபாதியினால்‌ உண்டாவது. இந்த ஜகத்தை ச்ருஷ்டிக்கும்‌ அந்த ப்ரஹ்மம்‌ 
சர்வசக்தியுடையது. இது ஜகத்‌-அது ப்ரஹ்மம்‌ என்று எப்பொழுது சுட்டிக்‌ காண்பிக்கப்படுகின்றது? 
ஜகத்தை காரியத்திருஷ்டியில்‌ காணும்போது காரண திருஷ்டியில்‌ அல்ல. ஏனென்றால்‌ காரண 
திருஷ்டியில்‌ ஐகத்‌ ப்ரஹ்மத்தினின்று வேறுபட்டது அல்ல. அதாவது, நாம்‌ ஒரு நிலையில்‌ ப்ரஹ்மத்தை 
ஜகத்தின்‌ உபாதியாக ஏற்றோம்‌. பின்னர்‌, அந்த ஜகத்‌ ப்ரஹ்மமே என்று நிச்சயமானது. உபாதி 
என்றால்‌ அதனைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறான ஒரு விசேஷம்‌ ஆகும்‌. ஆனால்‌, நமக்கு இப்பொழுது 
ப்ரஹ்மத்தைத்‌ தவிர ஐகத்‌ என்று ஒன்றுமில்லை என்று தெரிந்தது. அதனால்‌ விசேஷணம்‌ எங்கிருந்து 
வரும்‌? 

சந்தேகம்‌: எனின்‌ மன்ளரீரின , 3 எனன கேண, ஸி ஜாள்‌ எண்ன ஸி 
da ? நாமருபோபாத்யஸ்தித்வே ஏகமேவாத்விதீயம்‌'' நேஹ நாநாஸ்தி கிஞ்சன (ப்ரு. 4.4.9) 
இதி ச்ருதயோ விருத்யேரன்‌ இதி சேத்‌. ' (சா. 6.2.1) 

நாம ரூபமாகவோ அல்லது பெயர்‌ உருவங்களாய்‌ இருக்கக்‌ கூடிய இவ்வுலகின்‌ பன்முகமாய்‌, 
பலவாறாய்‌ இருக்கும்‌ தன்மையை ஏற்றுக்‌ கொண்டால்‌, அது “வேத வாக்கியமாகிய ஒன்றுதான்‌ 
உண்டு, மற்றொன்று இல்லை என்ற கோட்பாட்டுக்கு விரோதம்‌ இல்லையா? இதை எப்படி புரிந்து 


கொள்வது? 


பதில்‌:- எ | ஈாணாணா எண | என ஏ Weegee எகாணானா Serre: அனி 
free ஈன்‌ ஏன்னா என்‌ ஈரி A எ. எனை ணவ என என்ன 
ஈகளனிச்‌ 36 எார்ன்‌ Fh’ ஊர ஈனாள்்ரி ள்‌ எங்‌ | என ஏ காளை அள 
என கர்‌ ஏ ஏக்க ஈர எனன 9௭ சப்ப என்னார்‌ சரள சன யாளன்‌ எர எண 
காச்கானாமிரளி 18944 எள்‌ எகளிரிஸு எ ணு வளன்‌ என எனின்‌ 
பவவயயய வடு ந்‌ பரிஹ்ருதத்வாத்‌ ம்ருதாதி த்ருஷ்டாந்தைச்‌'ச, யதா து பரமார்த 
த்ருஷ்ட்யா பரமாத்மதத்த்வாத்‌ சீருத்யனுஸாரிரி: அந்யத்வேன நிரூப்யமாணே நாமரூபே 
ம்ருதாதி விகாரவத்‌ வஸ்த்வந்தரே தத்த்வதோ ந ஸ்த: ஸலிலபேன கடாதி விகாரவதேவ ததா 
ததபேக்ஷ்ய ஏகமேவாத்விதீயம்‌ நேஹ நாநாஸ்தி கிஞ்சன இத்யாதி பரமார்த 
தர்சன கோசரத்வம்‌ ப்ரதீபத்யதே-யதா து ஸ்வாபாவிக்யா அவித்யயா ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபம்‌ 
ரஜ்ஜு ௬'த்திகா ககன ஸ்வரூபவதேவ ச்‌வேன ரூபேண வர்தமானம்‌ கேனசித்‌ அஸ்ப்ருஷ்ட 
ஸ்வபாவமரி ஸத்‌ நாமரூபக்ருத கார்யகாரணோ பீகிச்யோ விவேகேன நாவதார்யதே 
நாமரூபோபாதி த்ருஷ்டிரேவ ச பவதி ஸ்வாபாவிகீ ததா ஸர்வோ$யம்‌ வஸ்த்வந்தராஸ்தித்வ 
வ்யவஹார:  - களிமண்‌ முதலிய உதாரணம்‌ மூலம்‌ இந்த சந்தேகமானது நீக்கப்பட்டது. நாம- 
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ரூபமானது ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டதா, இல்லையா என்று தெரிந்துகொள்ள பரமார்த்த 
திருஷ்டியினால்‌ பரீ க்ஷித்துப்‌ பார்க்கும்‌ போது அறியப்படுகிறது என்னவென்றால்‌, உண்மையில்‌ இது 
வேறானது அல்ல. அதுபோல “ஒன்று இரண்டற்றது. ', இதில்‌ “பல” என்பது நிச்சயமில்லை அதனால்‌ 
இப்படி இந்த ஸ்ருதிகள்‌ ஒன்றுக்கொன்று சமன்வயம்‌ ஆகும்‌. ஆனால்‌ இயல்பான அவித்யையினால்‌ 
நாம-ரூப உபாதி திருஷ்டியானது இருக்கும்போது வேறு விஷயம்‌ என்ற எல்லா வியவகாரமும்‌ 
உண்டாக இயலும்‌. (பிரு.பா. 3.5.1) 


என அன்னிய uae சோ SIT என்‌ என்றனை | உ UTA சள 
ரான எள்ள வன்‌ ராண SRA எண்ணான சோர்‌ | எள எக்‌ ௭௭ என்னா 
என்‌ என்ர எ ஏர, ௭௭ கன எண்னிளஏர எகா ௬ ரா. “ததேவம்‌ 
அவித்யாத்மகோபாதி பரிச்சேதாபேக்ஷ்மேவ ஈச'வரஸ்ய எச்‌வரத்வம்‌ ஸர்வஜ்ஞத்வம்‌, 
ஸர்வச'க்தித்வம்‌ ச, ந பரமார்ததோ வித்யயா அபாஸ்த ஸர்வோபாதீஸ்வரூபே ஆத்மனி 
ஈசி'த்ரீசி தவ்ய ஸர்வஜ்ஞத்வாதி வ்யவஹார: * உபபத்யதே, ததா சோக்தம்‌ யத்ர நான்யத்‌ 
பச்‌ யதி நாந்யத்ச்‌' ருணோதி நான்யத்விஜானாதீ ஸ பூமா யத்ரத்வஸ்ய ஸர்வமாத்மைவாபூுத்‌ 
தத்கேன கம்‌ பச்‌'யேத்‌  (ஸூ.பா. 2.1.14) இந்த பரமார்த்த திருஷ்டியும்‌, உபாதி திருஷ்டியும்‌ முறையே 
காரிய-காரண அநன்யத்தன்மையை நிரூபிக்கும்‌ வாக்கியத்தின்‌ முதல்‌ பாகத்தோடும்‌, இரண்டாம்‌ 
பாகத்தோடும்‌ தொடர்புடையதாக இருக்கின்றது. இரண்டாம்‌ பாகம்‌ ஜகத்தின்‌ அவித்யை கல்பிதமான 
நாமரூபத்தில்‌ நான்‌, எனது என்று நினைப்பவரான ஜீவனின்‌ வியவகார விஷயத்தில்‌ சவிசேஷமான 
ஈஸ்வரன்‌ சாசனம்‌ செய்கின்றார்‌. இதைச்‌ சார்ந்து ப்ரஹ்மத்தில்‌ சர்வஜ்ஞத்தன்மை, 
சர்வசக்தித்தன்மை முதலிய விசேஷணம்‌ காணப்படுகின்றது. முதல்‌ பாகமான ஜகத்தான து 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறற்ற நாம-ரூபத்தைக்‌ கொண்டது. அதை ஆத்மாவாக அறிபவரான 
முக்தருக்கு ஈச்வரன்‌ சர்வஜ்ஞர்‌ முதலிய வியவகாரம்‌ இருப்பதில்லை. Ud சாரா. 
பளக்‌: ர: சாண afta எளி ணைன வலி: yeaa எள: ஸி: ண. 15: 
ஊரி, ணி ஏ சோ கணனி: 4 ரானே என்‌ ஏச ளா எ 
ஏனா ௪ ஊர்‌ டனர்‌ எ வரவ அன: அக எ: அர்னரகோ: சென்‌ ளா: க ஐ 
ள்ளன ஊர்‌ “ஏதை: ப்ராணாதிபி: அப்ருதக்பூதை: அப்ருதக்பாவை: ஏஷ: ஆத்மா 
ரஜ்ஜுரிவ ஸர்பாதி விகல்பனாரூமை: ப்ருத்தகேவேதி லக்ஷித: அபிலகூஷித: நீச்‌'சித: மூடை : 
இத்யர்த்த:, விவேகினாம்‌ து ரஜ்ஜ்வாமிவ கல்பிதாஸ்ஸர்பாதய: ந ஆத்மவ்யதிரேகேண 
ப்ராணாதயஸ்ஸந்தீ இத்யபிப்ராய: இதம்‌ ஸர்வயதயமாத்மா இதி ச்ருதே;, ஏவம்‌ 
ஆத்மவ்யதீரேகேண அஸத்வம்‌ ரஜ்ஜு ஸர்பவத்‌ ஆத்மனி கல்பிதானாம்‌, ஆத்மானம்‌ ச 
கேவலம்‌ நீர்விகல்பம்‌ யோ வேதிதத்வேன ச்ருதித: யுக்தி தச்‌ச ஸ: அவிசன்கித: வேதார்த்தம்‌ 
விபாகத: கல்பயேத்‌' இதம்‌ ஏவம்‌ பர வாக்ய அதோ5ன்ய பரம்‌ இத்‌ ட கயிற்றையே பாம்பாக 
நினைத்து மயங்குவதுபோல ஆத்மாவிலிருந்து வேறு அல்லாத ப்ராணன்‌ முதலியவற்றை முட்டாள்‌. 
ஆத்மாவிலிருந்து வேறுபட்டதாக நினைக்கிறான்‌. இதிலிருந்து மாறுபட்டு விவேகமுள்ளவர்களின்‌ 
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பார்வையில்‌ 'இவை எல்லாம்‌ ஆத்மா மட்டுமே' இந்த ச்ருதி பிரகாரம்‌ எப்படிக்‌ கயிற்றில்‌ பாம்பு கற்பனை 
செய்யப்படுகிறதோ அதே போல்‌ ஆத்மாவிலிருந்து ப்ராணன்‌ முதலியவை வேறுபட்டன அல்ல, 
இதுவே இதன்‌ சாரம்‌ தாத்பர்யம்‌. எப்படிக்‌ கயிற்றில்‌ பாம்பை கற்பனை செய்வதுபோல ஆத்மாவில்‌ 
அது அல்லாத மற்றெல்லாம்‌ காண்பது உண்மை அல்ல என்று புரிந்து கொள்கிறானோ மற்றும்‌ 
ஆத்மாவை ச்ருதியும்‌ தர்க்கமும்‌ கொண்டு குணமற்றது (நிர்விகல்பம்‌) என்‌ று புரிந்து கொள்கிறானோ, 
அவன்‌ ஸந்தேகமில்லாமல்‌ “வேத அர்த்தத்தை சரியாக விளக்குகிறான்‌. ஊண்‌ அன HAYA 
௭ எள ATTA “கார்யாகாரோ$பி காரணஸ்ய ஆத்மபூத ஏவ அனாத்மபூதஸ்ய 
அநாரப்யத்வாத்‌'' - இப்படி ஸ்வரூபமாக எல்லாம்‌ ப்ரஹ்மத்திலேயே இருப்பதால்‌ அதற்கு உபாதி 
எதுவும்‌ இல்லாததால்‌ காரியரூபமாக இருப்பதும்‌ காரணத்தின்‌ சுரூபமே ஆகும்‌. ஏனென்றால்‌ அதன்‌ 
சுவரூபமாக இல்லாவிட்டால்‌ அது இருத்தலை அடையாது (ஸூ.பா.2.1.18) இப்படி கூறுவதால்‌ 
காரியரூபமாக இருப்பதும்‌ தன்னுடைய சுரூபத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ உபாதி ஆவது இயலாது. அங்கு 
ப்ரஹ்மம்‌ மட்டுமே இருக்கின்றது. அதனால்‌ களரி “ஏகமேவாத்விதீயம்‌” என்று இரண்டற்ற 
நிலையில்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு எந்த உபாதியானது இருத்தல்‌ இயலும்‌? இப்படி உபாதியே இல்லாதபோது 
ப்ரஹ்மம்‌ நிர்விசேஷமே ஆகின்றது. ளர்க: “அப்ராணோஹ்யமனா:” - தன்னுடைய 
சுரூபத்தில்‌ பராணனற்றது, மனதற்றது, வியவகாரமற்றது (முன்‌ 2.1.1) மானான்‌ பா: எ: என்ன்‌ 
எ “ஏதஸ்மாத்‌ ஜாயதே ப்ராண: மனஸ்‌ ஸர்வேந்த்ரியாணி ச” _ இருந்தாலும்‌, இதிலிருந்தே 
ப்ராணன்‌, மனது முதலியவை தோன்றுகிறன. (முன்‌ 2.1.3) எ ரன்‌ எ எண்‌ என்‌ ௭ எ எக: எ 
ரர ண ஏன எனாளே “ந நிரோதோ ந சோத்பத்திர்ன பத்தோ ந ச ஸாதக: ந முமுக்ஷுர்‌ ந 
முக்த இத்யேஷா பரமா ர்ததா' - பிரளயமும்‌ இல்லை, உற்பத்தியும்‌ இல்லை, கட்டுப்பட்டவனும்‌ 
இல்லை, ஸா தகனும்‌ இல்லை, முமுக்ஷுவும்‌ இல்லை, விடுபட்டவனும்‌ இல்லை, என்பது தான்‌ பரமார்த்த 
ஸத்தியம்‌ (மா.கா.2.32). 3:௮ எண்னை கார ளர்‌ எள்‌ எண்னை ளர்‌ ஏ ணி “துக்க 
ஸர்வமனுஸ்ம்ருத்ய காம போகந்நீவர்தயேத்‌, அஜம்‌ ஸர்வமனுஸ்ம்ருத்ய ஜாதம்‌ நைவ து 
பச்‌'யதி அனைத்தும்‌ துன்பமே என்று நினைவில்‌ வைத்துக்‌ காம போகங்களிலிருந்து மனதைத்‌ 
திருப்பவேண்டும்‌. அனைத்தும்‌ ப்ரஹ்மமே என்று நினைவில்‌ வைத்த பின்‌, பிரபஞ்சத்தை 
துவைதமாகப்‌ பார்ப்பதே இல்லை (மா.கா.3.43). ei ரி எ ஊளானா ௮0௭ 
“ஸர்வவிசே'ஷரஹிதோ5பி ஜகதோ மூலம்‌ இத்யவகத்வாத்‌ அஸ்த்யேவ" ன இதை 
எப்பொழுதும்‌ மறக்கக்கூடாது. (கட.பா.2.3.13) 


10.8. ஜகத்‌ சத்தா? அசத்தா? 

1. சந்தேகம்‌:- ஐகத்திலிருந்து ப்ரஹ்மத்தை நோக்கிப்‌ போகும்போது, காரிய-காரண 
அநன்யத்தன்மை, நியாயம்‌ டது ஸ்ருதி கூ றுகின்றது: ஜகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல 
என்று. அதே ஸ்ருதி கூறுகின்றது: ப்ரஹ்மம்‌ நிர்குணம்‌ மற்றும்‌ சகுணம்‌ என்றும்‌. இவையிரண்டிலும்‌ 
நமக்கு சிரத்தை இருந்தாலும்‌, இதற்கு விரோதமான திசையில்‌ சிந்திக்கும்போது சந்தேகம்‌ 
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எழுகின்றது. 11 எர: ௧௭ [எக எள சோரி “நிரவயவஸ்ய ஸத: கதம்‌ 
விகாரஸம்ஸ்தானம்‌ உபபத்யதே'' - நிரவயவமான ப்ரஹ்மத்திலிருந்து அவயவம்‌ கூடிய ஜகத்‌ 

எவ்வாறு தோன்றியது? 
பதில்‌:- ஒரு உதாரணம்‌ மூலம்‌ இதை நாம்‌ புரிந்துகொள்வோம்‌. கயிற்றில்‌ பாம்பு காணப்படும்‌ 
போது, அந்த பாம்பு புத்தியில்‌ கற்பனை செய்யப்பட்ட கயிற்றின்‌ அவயவத்தினால்‌ தோன்றியது. அது 
போலவே நிரவயவமான ப்ரஹ்மத்தில்‌ புத்தியால்‌ கற்பிதமான அவயவத்தினால்‌ ஐகத்‌ தோன்றுகிறது. 
எனி freA: 


சாபாகஃ) ன்ப ளை எள்ள டு எனன 


“நைஷ தோஷ: ரஜ்ஜ்வாதி அவயவேப்ய: ஸர்பாதீஸம்ஸ்தானவத்‌ புத்தீபரிகல்பிதேப்ய: 
ஸதவயவேப்யோ விகார-ஸம்ஸ்தான உபபத்தே:” 

சந்தேகம்‌:- நிரவயவ ப்ரஹ்மம்‌ மற்றும்‌ ஸர்வாயவ ப்ரஹ்மம்‌ என்று இரண்டு ப்ரஹ்மங்கள்‌ ஏற்க 
வேண்டியதாகும்‌. 

பதில்‌:-- நிரவய ப்ரஹ்மத்தை போதிக்கும்‌ ஸ்ருதியை ஏற்பவருக்கு “வாசாரம்பணம்‌ ஸ்ருதியையம்‌ 
ஏற்க வேண்டியதாகும்‌. அப்போது ஜகத்தானது இருந்தாலும்‌, பிரம்மைகத்வம்‌ புரிந்து கொள்ளப்படும்‌ 
(பிரம்மைகத்வம்‌ - ப்ரஹ்மத்தின்‌ பிரிவற்றத்‌ தன்மை) 

2. சந்தேகம்‌:- வாசரம்பண ஸ்ருதியினை ஏற்றபின்னர்‌, சிருஷ்டி, முதலியவை அற்ற ப்ரஹ்மமே 
இருக்கின்றது. ப்ரஹ்மத்தில்‌ அவயவம்‌ கற்பனை செய்ய அவசியம்‌ இல்லை. ஆனால்‌ ஸ்ருதி கூ றுவது 
- எளோ என்‌ எள்‌ “ததைக்ஷத பஹ-ுஸ்யாம்‌ ப்ரஜாயேயேதி” - அது சிந்தித்தது நான்‌ 
பலவாக ஆவேன்‌ என்று ப்ரஹ்மமே வாசாரம்பண விகாரமாக (மாற்றமாக) எவ்வாறு தோன்றியது? 

பதில்‌:- எனா ஏஜ்‌ எள எ கனரக ஏரிக்‌. “யதா 
ம்ருத்கடாத்யாகாரேண யதா வா ரஜ்ஜ்வாதி ஸர்பாத்யாகாரேண புத்திபரிகல்பிதேன” _ 
எவ்வாறு களிமண்ணிலிருந்து பானையோ, கயிற்றில்‌ புத்தி-கல்பிதமான பாம்பு தோன்றியதோ 
அவ்வாறு (சா.பா.6.2.3) 

சந்தேகம்‌ :- 3௭8 ae ud பட்டய புடம்‌] எள ? “அஸதேவ தர்ஹி - ஸர்வம்‌ 
யத்க்ருஹ்யதே ரஜ்ஜுரிவ ஸர்பாத்யாகாரேண?'” - அப்படியானால்‌ பாம்பு இருப்பதில்லை. 
அதுபோல ஜகத்தும்‌ இருப்பதில்லை. என்றால்‌ ஜகத்தை அசத்தாக ஏற்க வேண்டுமா? (சா.பா.6.2. 3) 


பதில்‌ :- எ | ௭௭ ன அனள ஈனா ரா கணா க Sf ௭: | என ஏன்ன 
என்‌ URE சொன்‌ mera: TTA ௭௭௮ Yad TT: | A Tse: கரி 
க்ஸ்‌ எளி அள்‌ எள்‌ எ எர ஈரகணர்‌ | ஈன ஏ எண்‌ எ்ளா எளி ஏ 
எண்ன | a Talla ad gam எம்‌ ஊனி | எள ள கசா படடட்ட்ட்‌.। 
frrzuefs Td எ | களிர்‌ ர wu add எள எ ஈண்டு 
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welfare Tad என்கை நன்னா? எனவ எனச்‌ “ந, ஸத ஏவ த்வைத பேதேன 
அன்யதா க்ருஹ்யமாணத்வாத்‌ ந அஸத்த்வம்‌ கஸ்யசித்‌ க்வசித்‌, இதி ப்ரூம: யதா 
ஸதோ$ன்யத்‌ வஸ்த்வந்தரம்‌ பரிகல்ப்ய புன: தஸ்யைவ ப்ராகுத்பத்தே: 
ப்ரத்வம்ஸாச்சோர்த்வம்‌ அஸத்த்வம்‌'' ப்ருவதே தார்க்கிகா: “க்வசிதபி ஸூதோ5ன்யத்‌ 
அபிதானம்‌ அபிதேயம்‌ வா வஸ்து பரிகல்பயதே - ஸதேவ து ஸர்வம்‌ அ.பிதானம்‌ 
அபித்யதே ச யதன்யபுத்த்யா - யதா ரஜ்ஜுரேவ ஸர்பபுத்த்யா ஸர்ப இத்யபிதீயதே. யதா 
வா பிண்டகடாதீ ம்ருதோ5ன்யபுத்த்யா பின்டகடாதி சப்தேன அபிதீயதே லோகே | 
ரஜ்ஜுவிவேகதர்சி'னாம்‌ து ஸர்பாபிதானபயுத்தீ நீவர்தேதே யதா ச ம்ருத்விவேகதர்சி'னாம்‌ 
கடாதி ச'ப்தபுத்தீ தத்வத்‌ ஸத்விவேகதர்சினாம்‌ அன்யவிகார சிப்தபுத்தீ நவர்தேதே'' (சா. 6.2.3) 
- தவறு, சத்தே த்வைத புத்தியின்‌ காரணமாக வேறுவகையாகக்‌ காணப்படுகின்றது. எதுவும்‌ 
எப்பொழுதும்‌ அசத்‌ அல்ல. தார்கிகர்கள்‌ சத்திலிருந்து வேறுபட்ட விஷயயத்தைக்‌ கற்பனை 
செய்கின்றனர்‌. சிருஷ்டிக்கு முன்னரும்‌ பிரளயத்திற்குப்‌ பின்னரும்‌ அதையே அசத்‌ என்கின்றனர்‌. 
நாங்கள்‌ (வேதாந்திகள்‌) அவ்வாறு ஏற்பதில்லை. எங்கும்‌, எப்பொழுதும்‌ சத்திலிருந்து வேறுபட்ட 
நாமமும்‌ இல்லை, ரூபமும்‌ இல்லை. அதனால்‌ கயிற்றைப்‌ புரிந்து கொள்வதால்‌ பாம்பு பற்றிய 
பெயரளவிலான ஞானம்‌ நீங்குகின்றது. அல்லது களிமண்ணின்‌ சிந்தனையால்‌ பானையின்‌ நாம ரூபம்‌ 
நீங்குகின்றது. 


பகவான்‌ பாஷ்யகாரரின்‌ இப்படிப்பட்ட பல விளக்கத்தினால்‌ அறியப்படும்‌ விஷயம்‌ இதுவே - 
காரியகாரண அநன்யத்தன்மையைக்‌ கேட்டதினால்‌ நமக்கு விளங்குவது ஐகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 
வேறுபட்டது அல்ல. அதனால்‌ ம்‌ மட்டுமே உள்ளது. மற்றும்‌ அந்த ப்ரஹ்மம்‌ நானே. இது 
புத்திநிலையில்‌ அறியப்பட்டாலும்கூட எதுவரை ஜகத்தைஆத்மாவிலி ருந்து வேறுபட்டதாகக்‌ கருதும்‌ 
தவறான சம்ஸ்காரம்‌ நீங்குவதில்லையோ, அதுவரை ப்ரஹ்ம தத்துவத்தின்‌ அனுபவம்‌ உண்டாகாது: 
இந்த கெட்ட சம்ஸ்காரத்தை நீக்குவதற்கே பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ இத்தனை பாடுபட்டார்‌. அவருக்கு 
நாம்‌ மிகவும்‌ நன்றிக்கடன்‌ பட்டுள்ளோம்‌. 
10.4. இரண்டு அறிவு சார்ந்த கற்பனைகள்‌ 


கேள்வி:- இங்கு இரண்டுபுத்தி கற்பனைகள்‌ குறித்து கூறப்பட்டது. நிரவயவமான ப்ரஹ்மத்தில்‌ 
அவயவ கற்பனை மற்றும்‌ அதிலிருந்தே நாம-ரூபத்தில்‌ கற்பனை என்றும்‌ இவை இரண்டும்‌ ஒரே 
கற்பனையா, வெவ்வேறானதா? 


பதில்‌:- வெவ்வேறானதே ஆகும்‌. ஸ்ருதியின்படி ப்ரஹ்மம்‌ நிரவயவமானதாக இருந்தாலும்‌ 
ஜகத்தின்‌ உற்பத்தி அதிலிருந்தே உண்டாயிற்று. இந்த சிந்தாந்தத்தைப்‌ புரிந்துகொள்ள சிரமப்படும்‌ 
நம்மைப்போன்ற குற்றறிவு படைத்தவர்களுக்காக பகவான்‌ பாஷ்யக்காரர்‌, கயிறு-பாம்பு 
உதாரணத்தின்‌ மூலம்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ இல்லாத அவயவத்தைக்‌ கற்பனை செய்து, சமன்வயம்‌ 
(புரிந்துகொள்ள) செய்தார்‌. அதனால்‌ அது நம்முடைய புத்தி கல்பனையே. ஆனால்‌ இரண்டாவது 
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அப்படிப்பட்டது அல்ல. இங்கு ஐகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபடாததாக இருந்தாலும்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ 
சிருஷ்டி முதலிய வியவகாரத்தின்‌ இன்மையினைச்‌ சுட்டிக்காட்ட விரும்பியவராகக்‌ களிமண்‌-பானை 
மற்றும்‌ கயிறு-பாம்பு இரண்டு உதாரணங்கள்‌ கொடுத்துள்ளார்‌. களிமண்‌-பானை மூலம்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
ஐகத்தகாரியத்தையும்‌ கயிறு-பாம்பு மூலம்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ வியவகாரமற்ற தன்மையையும்‌ 
காண்பிக்கிறார்‌. உதாரணத்தில்‌ பாம்பு முதலிய நாம-ரூபம்‌ அசத்தல்ல என்று முன்பே தெளிவாகக்‌ 
கூறப்பட்டது. (மேலே உள்ள பகுதியில்‌ அத்யாயம்‌ 10.3(2). அதனால்‌ எர்சாகண ஏரிக்‌ 
“ஸர்பாத்யாகாரேண புத்திபரிகல்‌பிதேன' - புத்தியின்‌ கற்பனையான பாம்பு முதலியவை - என்று 
கூறுவதின்‌ பொருள்‌ ஜகத்தின்‌ நாம-ரூபம்‌, நம்முடைய புத்திகல்பனை என்றல்ல. இந்த 
புத்திகல்பனையான து அபரப்ரஹ்மத்தினுடையது, ஜீவனுடையது அல்ல. ஏனென்றால்‌ ஏரா எள 
ஏர Te qn ஏரிக்‌ “பஹுாஸ்யாம்‌ ப்ரஜாயேய யதா ரஜ்ஜ்வாதி 
ஸர்பாத்யாகாரேண புத்திபரிகல்பிதேன' - கயிறு முதலிவற்றில்‌ புத்தி கற்பனையான பாம்பு 
முதலிய ரூபத்தில்‌ எவ்வாறு தோன்றுகிறதோ அவ்வாறே நான்‌ நாம-ரூபத்தில்‌ தோற்றுவிக்கின்றேன்‌ 
என்று ப்ரஹ்மன்‌ கூறுகிறார்‌. மனிதர்கள்‌ தாங்கள்‌ கூற விரும்பியதைப்‌ புரியவைக்க புத்தி கல்பிதமான 
சப்தமான வாணியை சிருஷ்டி செய்வது போல, ஈச்வரர்‌ தன்னுடைய ஸ்வரூபத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தினை 
புரியவைக்க ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டியினைச்‌ செய்கின்றார்‌. அதனால்‌ அது பல வகையாக தோற்றமடைய, 

ஐகத்காரணமான ஈச்வரரின்‌ புத்தி கல்பனையே. tell சாரி ற்ற wala yide- 
44௭ TTT ண்‌ எபி... எனக்‌ வாகன்‌ “ஈக்ஷாம்‌ க்ருதவத்‌....ஸ்வபுத்திஸ்தம்‌ 
பூர்வஸ்ருஷ்டி அனுபூத ப்ராணதாரணம்‌ அத்மானமேவ ஸ்மரந்தீ..... நாமரூபே 
வ்யாகரவாணி ' - தன்னுடைய புத்தியில்‌ இருக்கும்‌ போன சிருஷ்டியில்‌ ப்ராணனை தாங்கிய 
அனுபவத்தை அடையும்‌ ஜீவாத்மாவை நினைவுகூர்ந்து (சா.பா.6.3.2) சிருஷ்டியை செய்கிறார்‌. 
ஈச்வரனுடைய மானச சங்கல்பம்‌ இதுவே. ஏகி AT ளன சாண ளா 
“ஸதீக்ஷரேபிநிர்விருத்த தேஜோ$பன்னமையத்வாத்‌ ஜாகரித விஷயாணாம்‌ '- எதை விழிப்பு 
நிலையிலுள்ள விஷயமாக காண்கின்றோமோ, அது சத்ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஈக்ஷணத்தினால்‌ 
தோன்றியதான நெருப்பு, நீர்‌ மற்றும்‌, அன்னமயத்தின்‌ மாற்றமே ஆகும்‌. (சா.8.5.4.) பகவான்‌ 
பாஷ்யகாரர்‌ ப்ரஹ்மம்‌ அவயவத்திற்கு உதாரணமாக கயிறு-பாம்பு மட்டும்‌ கொடுத்துவிட்டு நாம- 
ரூபத்தை களிமண்பானை மற்றும்‌ கயிறு-பாம்பு உதாரணங்களினால்‌ இது இரண்டும்‌ புத்தி 
கல்பனையிலுள்ள வேற்றுமையே என்று தெளிவாக்கியுள்ளார்‌. (அத்யாயம்‌ 7.12.3) களிமண்‌-பானை 
உதாரணத்தில்‌ களிமண்‌, பானை அவையிரண்டிற்கும்‌ உள்ள காரிய-காரண பாவமானது 
ப்ரத்யக்ஷமேயாகும்‌. இங்கு மனிதனுடைய புத்தி கல்பனையானது ஒன்றுமேயில்லை. என்பதற்காகவே 
ப்ரஹ்மம்‌ காரணத்தன்மையை புரியவைக்க எனன ஏளன எள பதாக “பஹாஸ்யாம்‌ 
ப்ரஜாயேய யதா ம்ருத்‌ கடாத்யாகாரேண ' - என்று கூறி நிற்கின்றது. ஆனால்‌ இங்கு பானை 
என்கிற ரூபம்‌ களிமண்னின்‌ காரியம்‌ என்று நினைக்க வாய்ப்புள்ளது. அதனால்‌ இந்த 
உதாரணத்தினால்‌ கூடஸ்த ப்ரஹ்மத்தை அறிதல்‌ இயலாது. உண்மையில்‌ களிமண்‌ பிண்டமே பானை 
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வடிவில்‌ மாற்றமடைந்தது. இதனைக்‌ கொண்டு யாவரும்‌ எளிதாக பாம்பு, புத்தி கற்பனை மட்டும்தான்‌ 
என்று புரிந்து கொள்ள இயலும்‌. அதனால்‌, பாம்பிலிருந்து வேறுபட்ட கயிற்றில்‌ பாம்பு என்கிற 
வியவகாரமானது இல்லை. அதுபோல நமக்குத்‌ தெளிவாகும்‌ மற்றொரு விஷயம்‌, பரப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தின்‌ 
ஆதாரமாக இருந்தாலும்‌ அபர ப்ரஹ்மத்தின்‌ வியவகாரம்‌ பரப்ரஹ்மத்தில்‌ இல்லை. அது 
கூடஸ்தமாகும்‌. அதனால்‌ உதாரணத்தில்‌, எனா ௭ மர எளி எண்ன “யதா வா 


ரஜ்ஜ்வாதி ஸர்பாத்யாகாரேண புத்திபரிகல்பிதேன” என்று கூறப்பட்டது. 


இந்த விசாரத்திலிருந்து நமக்குத்‌ தெளிவாவதென்னவென்றால்‌ காரியகாரண 
அனன்யத்தன்மை மூலம்‌ ஜகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபடாதது, அதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றேயாகும்‌. 
அதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ நரூபாதிகம்‌ (உபாதியற்றது), வியவகாரம்‌ இல்லாதது ஆகும்‌. இத்தகைய ப்ர ஹ்மம்‌ 
ஜீவனின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ஆகும்‌. புத்தியினால்‌ இது அறியப்பட்டாலும்‌ கூட அநாதி, அவித்யை காரணத்தால்‌ 
ஜகத்தை நம்மிலிருந்து வேறுபட்டதாகக்‌ காணுவது இயல்பாகிவிட்டது. எதுவரை அது 
நீங்குவதில்லையோ அதுவரை தத்துவமானது அனுபவத்திற்கு வராது. ஐகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்தும்‌ 
நம்மிலிருந்தும்‌ வேறுபட்டதாகக்‌ காணப்படுவதால்‌, முன்னர்‌ நீங்கிவிட்ட சந்தேகம்‌ மீண்டும்‌ 
தோன்றுகிறது. இந்த அவித்யையிலிருந்து நம்மை விடுதலை செய்வது கூடஸ்தமாகும்‌. இதைப்‌ 
புரிந்துகொள்பவர்‌ இந்த உதாரணத்தின்‌ மூலமாக கூடஸ்த ப்ரஹ்மத்தை புரிந்துகொள்ள இயலும்‌. 
ஆனால்‌ பிண்டம்‌-பானை முதலிய வடிவிலிருந்து களிமண்ணை அறிவது எளிதல்ல. அதுபோல ஜகத்‌ 
வடிவில்‌ தாம்‌ வளவாகியிருக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்தை அதிலிருந்து வேறுபடுத்தி அறிவது எளி தல்ல. அதனால்‌ 
கயிறு-பாம்பு அடையச்செய்ய பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ ஸ்தூனா நிகனை நியாயம்‌ மூலம்‌ நமக்கு 
மீண்டும்‌-மீண்டும்‌ திடமாக ஜகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபடாததையும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்திலிருந்து 
வேறுபட்டதையும்‌ நிரூபிக்கின்றார்‌. அப்படிப்பட்ட எல்லையில்லாத கருணைகொண்ட பகவான்‌ 
பாஷ்யகாரரிடம்‌ நாம்‌ எத்தனை நன்றி காண்பித்தாலும்‌ அது போதாது. 


10.5. அத்யாரோபம்‌ - அபவாதம்‌ 

துவக்க காலத்தில்‌ முழுக்ஜுக்கள்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஐகத்தின்‌ நிமித்தம்‌ மட்டுமே என்றும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
ஜகத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்றும்‌ நினைக்கின்றார்கள்‌. அதனாலேயே அவர்கள்‌ ஐகத்தில்‌ 
சார்ந்துள்ள ஞேயமான சவிசேஷ ப்ரஹ்மத்தை மட்டும்‌ அறிகிறார்கள்‌. அதனால்‌ சவிசேஷீ 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து துவங்கி மெதுவாக சத்தியம்‌, ஞானம்‌, அநந்தம்‌ மூலமாக ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
ஸ்வரூபத்தை போதித்து, முடிவில்‌ முழுக்ஷக்களுக்கு கத்தின்‌ உபாதான காரணமாக ப்ரஹ்மம்‌ 
இருப்பதினாலேயே, நேதி நேதி, என்பதாய்‌ ப்ரஹ்மத்தை பிரிவற்றதாக போதிக்க வேண்டியுள்ள து. 
முதலில்‌ கூறிய சவிசேஷத்தை விடவேண்டியதாகிறது. இந்த முறையை சாஸ்திரம்‌ அத்யாரோபம்‌ - 
அபவாதம்‌ (ஏற்றிப்பார்த்தல்‌ - நிராகரித்தல்‌) என்கிறது. ப்ரஹ்மத்தின்‌ மூலமாகவே, சிருஷ்டி, ஸ்திதி 
மற்றும்‌ லயம்‌ ஆகியவை உண்டாகின்றன. இருந்தாலும்‌, சாஸ்திரத்தைப்‌ படித்தபின்னரே நமது 
அறிவிற்கு எட்டுகின்றது. ப்ரஹ்மத்தில்‌ சிருஷ்டி முதலியவை எந்த வியவகாரமும்‌ இல்லை என்று. 
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எவர்‌ ப்ரஹ்மத்தை ஜகத்‌ உபாதானமாக அறிவதில்லையோ, அவர்‌ அஞ்ஞானத்தினால்‌ ஐகத்தை 
சுதந்திரமான தாகவும்‌, ப்ரஹ்மத்தை அதன்‌ கர்த்தாவாகவும்‌ சிந்திக்கின்றனர்‌. இந்த பிரமையினால்‌ 
உண்டான ஞானத்திற்கு அனுசரணையாக, ஜகத்தை ப்ரஹ்மததின்‌ உபாதியாக ஏற்று, சிருஷ்டி 
முதலிய வியவகாரம்‌, விசேஷணம்‌, லக்ஷணம்‌ முதலிய எல்லா வியவகாரங்களையும்‌ சாஸ்திரம்‌ 
ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஆரோபனம்‌ செய்கின்றது. இதுவே அத்யாரோபம்‌ ஆகும்‌. இனி அடுத்து காரிய, காரண 
சம்பந்தத்தை விசாரம்‌ செய்து எந்த ஜகத்தை சுதந்திரமானது என்று பிரமையான சிந்தனை 
இருந்ததோ அது அதன்‌ உபாதானம்‌, ப்ரஹ்மத்தின்‌ கடந்த, எதிர்‌ மற்றும்‌ நிகழ்காலத்திலும்‌ 
உண்மையில்‌ வேறுபட்டது அல்ல. இப்படிப்பட்ட ஞானம்‌ உண்டானபின்னர்‌ அசத்தியமான நாம-ரூப 
வியவகாரம்‌ நின்று விடுகிறது. நாம-ரூபத்திலும்‌ கூட சத்தியரூபமான ப்ரஹ்மமே தோன்றுகிறது. 
இதுவும்‌ அறியப்படுகிறது. ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறற்றதான ஜகத்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ உபாதியாக இருத்தல்‌ 
இயலாது என்றும்‌, உபாதியே இல்லையெனும்போது ஸ்வரூபத்தில்‌ சிருஷ்டி வியவகாரம்‌ 
விசேஷணத்திர்கு, லக்ஷணமோ எங்கிருந்து இருத்தல்‌ இயலும்‌. இது அறியபட்ட பின்னர்‌, 
அஞ்ஞானத்தினால்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ ஏற்றிப்பார்க்கப்பட்ட எல்லா வியவகாரமும்‌ விடுபட்டு 
விடுகிறது. அந்நேரத்தில்‌ அசத்தியமான ஐகத்தில்‌ வியவகாரமானது செய்துகொண்டிருந்தாலும்‌ 
நிர்விசேஷமான ப்ரஹ்மத்தினைப்‌ பற்றிய ஞானமானது விலகுவதில்லை. இப்படி முன்னர்‌ செய்யப்பட்ட 
அத்யாரோபமானது ஸ்வரூபஞானத்தை அடைந்த பின்னர்‌ நிராகரிக்கப்படுவதே அல்லது விலகுவதே 
அபவாதம்‌ ஆகும்‌. (பிரு.பா.2.1.20., 4.4.25, கீதை.பா. 13) அத்யாரோபம்‌ என்றால்‌ பிரிவினை 
தாற்காலிகமாக விளங்கவைப்பதற்காக அப்படியே ஏற்பது. அபவாதம்‌ என்றால்‌ அத்யாரோபத்தினால்‌ 
ஏற்கப்பட்ட விஷயத்தை நிராகரிப்பது, அல்லது விலக்குவது. 


இந்நிலையில்‌ பொதுவாக எல்லோரும்‌ குழம்பி விடுகின்றனர்‌. அதனால்‌, அபவாதத்தினால்‌ ௭ து 
நிராகரிக்கப்பட்டதோ அந்த விஷயத்தை குறித்துக்‌ கூறப்படுகிறது. ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தை அறிவதற்கு 
முன்னர்‌, முமுக்ஷு ஜகத்தை காரியதிருஷ்டியில்‌ அறிகிறார்‌. அவர்‌ அதை காரணதிருஷ்டியில்‌ ஒருமுறை 
கூட பார்ப்பதில்லை. ஸ்ருதியின்‌ பொருளை அறிந்த பின்னர்‌, காரணதிருஷ்டியில்‌ காண்கிறார்‌. 
அதனால்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபத்தைக்‌ குறித்து அவருடைய ப்ரமை எல்லாம்‌ நீங்கிவிடுகின்றது. 
ஜகத்தின்‌ வியவகாரம்‌ ப்ரஹ்மததிலேயே நடக்கின்றது என்ற பிரமையான கற்பனை நீங்கிவிடுகிறது. 
அவருடைய மனதில்‌, புலன்களால்‌ ஜகத்தின்‌ பலவகைப்பட்ட நிலையை காணும்போது ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
ஸ்வரூபததில்‌ இந்த விலக்ஷணமான நிலைகளுக்கு எந்த இடமும்‌ இல்லை என்ற தீர்மானம்‌ 
பிறக்கின்றது. இதற்கு உதாரணம்‌, கண்களால்‌ பூமியினையை சமமான தலமாக காணும்போதும்‌, 
விஞ்ஞானிகள்‌ அது உருண்டை என்று அறிகிறார்கள்‌ அதுபோலவே இங்கும்‌ அறியவேண்டும்‌. ' 


'£ப்ரஹ்மத்தைபோலவே ஐகத்தும்‌ (காரியம்‌) மூன்று காலத்திலும்‌ உள்ளது'(6.5.3) மாயை 
நித்தியமானது (8.3) என்று பாஷ்யகாரர்‌ கூறுகின்றார்‌. ஆனாலும்‌ இவைகள்‌ ஒன்றுக்கோன்‌ று 
வேறபட்டவை அல்ல. இங்கு ப்ரஹ்மமே ஐகத்தாகவும்‌ மாயையாகவும்‌ காணப்படுகின்றது. 
அஞ்ஞானிக்கும்‌ இந்த உண்மையை புரியவைய்ப்பதுதான்‌ இதன்‌ உத்தேசம்‌. இதுவே பின்னர்‌ 
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விளக்கப்படுகிறது- ௭௭௭௮ அ எற ௭0௮ எண்‌ எ அக என ரானா “ஸர்வம்‌ 
ப்ரஹ்ம இதி ஸாமானாதிகரண்யம்‌ ப்ரபஞ்ச ப்ரவிலாபனார்த்தம்‌ ந அநேக ரஸதா 
ப்ரதிபாதனார்த்தம்‌'' முடிவில்‌ எல்லாமே ப்ரஹ்மம்தான்‌ என்பதை உணர்த்தி பிரபஞ்ச 
ப்ரவிலாபனத்திற்காகவே துறக்கவே கூறபட்டுள்ளது. ப்ரஹ்மத்தின்‌ பல வித ரஸங்களை 
குறிப்பதற்காக அல்ல. (14.5 பார்க்கவும்‌) 


ப்ரஹ்ம ப்ரகரணத்தின்‌ தாத்பர்யம்‌ 

ஜகத்‌ காரணம்‌ ப்ரஹ்மம்‌, ஜகத்திலிருந்து மிகவும்‌ வேறுபட்டதாக இருக்கின்றது. அதனால்‌ அதை 
அறிந்து கொள்வதும்‌ அறிவிப்பதும்‌ கடினம்‌. அறியாத விஷயத்தை அறிவதற்கு அறிந்த 
விஷயத்திலிருந்தே துவங்க வேண்டும்‌. அதனால்‌ சாஸ்திரம்‌ முமுக்ஷுற்கு அவருக்குப்‌ பரிச்சயமான 
ஜகத்திலிருந்தே துவங்கி மாயை மூலமாக ப்ரஹ்மத்தை அடைவிக்கின்றது. அதை அடைந்த நிலையில்‌ 
மாயைகூடிய சவிசேஷ ப்ரஹ்மத்தின்‌ அறிமுகம்‌ உண்‌ டாகின்றது. அதன்பின்னர்‌ சத்தியம்‌, ஞானம்‌ 
மற்றும்‌ அநந்தம்‌ ஆகிய லக்ஷணத்தினால்‌ லக்ஷிக்கப்பட்ட ப்ரண்மத்தின்‌ அறிமுகம்‌ கிடைகின்றது. 
எல்லா விசேஷணமும்‌ அநன்யத்தன்மை நியாயத்தில்‌ கூறப்பட்ட இரண்டாம்‌ பாகத்தில்‌ கூறப்பட்ட 
ஜீவன்‌ மற்றும்‌ ஜகத்திலிருந்து உணடாகின்றது. எல்லா லக்ஷணமும்‌ அநன்யத்தன்மை நியாயத்தின்‌ 
முதல்‌ பாகத்தில்‌ கூறப்பட ஜீவன்‌ மற்றும்‌ ஜகத்திலிருந்து உண்டாகின்றது. அப்பொழுது 'இது' 
என்பதான அனுபவத்தில்‌ உண்டாகும்‌ எல்லா வியவகாரியம்‌ மற்றும்‌ பிராதிபாஸிக சத்தியம்‌, 
தன்னுடைய ஸ்வரூபத்தில்‌ பரஹ்மமே ஆகும்‌ என்று அறியப்டுகிறது. ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஏற்றிப்பார்க்கப்பட்ட 
எல்லா விசேஷணமும்‌ அபவாதத்தின்‌ விஷயமாகின்றது. பாரமார்த்திக சத்தியமான ப்ரஹ்மம்‌ மட்டும்‌ 
எஞ்சுகிறது. இது மிகவும்‌ நிர்விசேஷமான வாக்கு, மனதிற்கு எட்டாதது. ஏப்‌ எனககத 
எ [னர்‌ [ணா ரோ 98 ர ௭1 0 எ, ண seam 955: “அத்பாரோபித நாமரூப 
கர்மத்வாரேண ப்ரஹ்ம நீர்திச்யதே விஜ்ஞானமானந்தம்‌ ப்ரஹ்ம, விஜ்ஞானகன ஏவ, ப்ரஹ்ம, 
ஆத்மா இத்யேவமபி ச'ப்தை: (ப்ரு.பா. 2.3.6) - ஏனென்றால்‌, சாஸ்திரம்‌ அத்யாரோபமான நாம- 
ரூபம்‌ கர்ம மூலமாகவே ப்ரஹ்மத்தை விஜ்ஞானமான ந்தம்‌ ப்ரஹ்மம்‌, விஜ்ஞானகன ப்ரஹ்மம்‌, ஆத்மா 
முதலிய சொற்களால்‌ புரியவைக்கின்றது. ப்ரஹ்மம்‌, விஜ்ஞானகனமும்‌ இல்லை, ப்ரஹ்மமும்‌ இல்லை, 
ஆத்மாவும்‌ இல்லை என்று தவறாக இதைப்புரிந்து கொள்ளக்கூடாது. அது ஒன்றுமட்டுமே இருப்பதால்‌ 
எந்தவித சொல்லாலும்‌ அதை அறிந்துகொள்ளுவது கடினம்‌. 


கேள்வி: 
1. மனதில்‌ சவிசேஷமான ப்ரஹ்மத்தை சிந்திப்பது எளிது. ஏன்‌? 
2. லக்ஷணம்‌ மூலம்ப்ரஹ்மத்தை அறிவது ஏன்‌ கடினம்‌? அதைக்‌ குறித்து சாஸ்திரம்‌ கூறுவது 
என்ன? 
3. ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபத்தை அறிந்துகொள்வது சுலபம்‌ அல்ல என்று ஏன்‌ கூறப்பட்டது? 


மீஐ வ ஐ 2, 


20. 
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“ஸ்தூலாருந்ததீ நியாயம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

ப்ரஹ்மம்‌ லக்ஷணங்களின்‌ சொற்பொருளை ஏன்‌ ஏற்கக்கூடாது? 

ப்ரஹ்மம்‌ லக்ஷணங்கள்‌ ஏன்‌ கூறப்படுகிறது? 

ப்ரஹ்மத்தின்‌ இருத்தலை ச்ருதி எவ்வாறு புரிய வைக்கிறது? 

ச்ருதி நிர்விசேஷ ப்ரஹ்மத்தை எவ்வாறு வருணிக்கிறது? 

“மனஸைவானுத்ரஷ்டவ்யம்‌ ” மற்றும்‌ “அப்ராப்ய மனஸா ஸஹ ' ஆகிய இரண்டையும்‌ 
எவ்வாறு புரிந்து கொள்வது? 

புதிய சாதகர்கள்‌ எந்தவகை ப்ரஹ்மத்தை அறிந்து கொள்ள வேண்டும்‌? 

நிர்குண ப்ரஹ்மத்தின்‌ உபாசனை யார்‌ செய்ய வேண்டும்‌? 

ஸ்ருதியினில்‌ வருணிக்கப்பட்ட விரோதமான தர்மமுள்ள ப்ரஹ்மத்திலிருந்து நாம்‌ 
தெரிந்துகொள்வது என்ன? 

சவிசேஷ மற்றும்‌ நிர்விசேஷ ஸ்ருதியினை எவ்வாறு புரிந்துகொள்ளுதல்‌ வேண்டும்‌? 
ப்ரஹ்மம்‌ நிர்விசேஷம்‌ என்பதற்கு என்ன காரணம்‌? 

பகவான்‌ பாஷ்யக்காரர்‌ மூலம்‌ கூறப்பட்ட புத்தி கல்பனை என்னென்ன? அதனால்‌ என்ன 
வேறுபாடு? 

ஜகத்‌ சத்தா, அசத்தா என்ற விசாரணையின்‌ சாரம்‌ என்ன? 

அத்யாரோபம்‌ - அபவாதம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

ப்ரஹ்மத்தின்‌ விசேஷணத்தைக்‌ கூறுவதற்குக்‌ காரணமான அத்யாரோபம்‌ என்ன? 
அத்யாரோபம்‌ - அபவாதத்தை அறிந்து கொண்டபின்னர்‌ முமுக்௭ு என்ன சத்தியமானது 
அறிந்து கொள்கிறார்‌? 


ப்ரஹ்மம்‌ ப்ரகரணத்தின்‌ தாத்பர்யத்தை சுருக்கமாகக்‌ கூறவும்‌. 
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ஜவ ப்ரகரணம்‌ 


ஜகத்‌ ப்ரகரணத்தில்‌ ஐகத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்று கூறப்பட்டது. பின்னர்‌ ப்ரஹ்ம 
ப்ரகரணத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபமானது கூறப்பட்டது. அனுபந்த சதுஷ்டயமாகக்‌ கூறப்பட்ட ஐகத்‌, 
ஜீவ ஸ்வரூபம்‌ மாத்திரம்‌ விசாரம்‌ செய்யப்பட வேண்டியுள்ளது. இதை நிரூபிக்க, ஜகத்தை நிரூபிக்க 
எடுத்துக்‌ கொண்ட முயற்சியைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக முயற்சி அவசியம்‌. ஏனென்றால்‌, ஜீவன்‌ என்றால்‌ 
நாம்‌(நான்‌), நீ, தன்னைக்காட்டிலும்‌ வேறான ஜகத்தின்‌ விஷயத்தில்‌ பாரபக்ஷமில்லாமல்‌ நாம்‌ விசாரம்‌ 
செய்வது இயலும்‌. ஆனால்‌, தன்னைக்‌ குறித்து விசாரம்‌ செய்யும்‌ பொழுது அவ்வாறு செய்வது கடினம்‌. 
ஜகத்தின்‌ காரியத்தைக்‌ கண்டறிய முயற்ச்சிக்கும்‌ விஞ்ஞானிகள்‌ பரமாணு முதலியவற்றையே 
காரணமாக ஏற்பது போல, ஜீவனைக்‌ குறித்தும்‌ அதன்‌ பார்வை, கேட்டல்‌ முதலியவையே அதன்‌ 
ஸ்வரூபமாகத்‌ தவறாக ஏற்கின்றனர்‌. ஆனால்‌, வேதாந்தத்தில்‌ ஜீவனுடைய ஸ்வரூபம்‌ ஆகம 
ப்ரமாணத்தினால்‌ நிரூபணமாகின்றது. அது ஏன்‌, அவ்வாறு செய்யப்படவேண்டும்‌ என்‌ றும்‌ கூறினோம்‌. 
அதாவது ஜீவன்‌ தன்னைத்தானே, தான்‌ என்ன என்று நினைக்கிறதோ அந்த மித்யை 
ஞானத்திலிருந்தே துவங்கி மெதுவாக இது தவறு என்று காட்டி முடிவில்‌ ஸ்ருதிக்கு ஏற்ப அதன்‌ 
ஸ்வரூபம்‌ என்று தெரிவிக்கின்றது. 


ஜீவனின்‌ மித்யா ஞானமானது கர்த்ருத்வ, போக்த்ருத்வ, ஜ்ஞாத்ருத்வ (செய்பவர்‌, அனுபவிப்பவர்‌, 
அறிபவர்‌) என்ற மூன்று நிலைகளில்‌ புலப்படுகின்றது. இதன்‌ காரணம்‌ ஜீவனின்‌ அவித்யையாகும்‌. 
என்னுடைய ஸ்வரூபம்‌ என்பது என்ன? சாஸ்திரப்‌ ப்ரமாணப்படி ஜனன மரணச்‌ சுழலில்‌ வெவ்வேறு 
லோகங்களுக்கு இந்த ஜீவன்‌ செல்லும்‌. ஆனால்‌ நான்‌ ஒவ்வொரு ஜன்மத்‌ திலும்‌ பரிச்சின்னன்‌ - 
அதாவது உடலால்‌ வரையரைக்கு உட்பட்டவன்‌. ஆகவே வேறு லோகங்களுக்குச்‌ செல்ல முடியாது. 
ஒரு சந்தேஹம்‌ வருகின்றது. நான்‌ உடல்‌ அளவில்‌ ஆனவனா? ஆனால்‌ ஜீவனாகிய நான்‌ உடலுக்கு 
உட்பட்டவன்‌ அல்ல. பண்டைய வினைகளுக்கு ஏற்றார்போல்‌ யானையோ, ௭ றும்போ அந்தந்த 
உடல்களை ஏற்று விரிந்தும்‌ சுருங்கியும்‌ மாறவேண்டி இருக்கும்‌. அதனால்‌ ஜீவன்‌ அநித்யமாகவும்‌, 
அளவற்றதாகவும்‌ உள்ளது. அப்படியானால்‌, நான்‌ அணு அளவு ஆனவனா? இல்லை. அணு அளவான 
ஜீவன்‌ உடலின்‌ ஒருபாகத்தில்‌ இருந்து கொண்டு உடலை வியாபித்திருக்கும்‌ குளிர்‌, சூடு 
முதலியவைகளை அறிதல்‌ இயலாது. உடல்‌ முழுவதும்‌ வியாபித்திருக்கும்‌ தோல்‌ (தொடு உணர்ச்சி) 
மூலமாக அறிதல்‌ இயலும்‌ என்றால்‌, இயலாது. காலில்‌ முள்‌ குத்தினால்‌ உடல்‌ முழுவதும்‌ வேதனை 
நிலை ஏற்படும்‌. ஒரு தீபமானது தன்னுடைய வெளிச்சத்தை அறை முழுவதும்‌ எவ்வாறு 
வியாபிக்கச்செய்கிறதோ அவ்வாறு ஜீவன்‌ தன்னுடைய சேதனத்தின்‌ மூலம்‌ உடல்‌ முழுவதும்‌ 
வியாபித்திருந்து அனுபவத்தை உண்டு பண்ணும்‌ என்று சொல்லுவது தவறு. உதாரணம்‌ இங்கு 
ஏற்புடையதல்ல. ஏ னென்றால்‌, வெளிச்சம்‌ மற்றும்‌ தீபம்‌ இரண்டும்‌ தேஜ திரவியமேயாகும்‌. தேஜோ 
திரவியம்‌ குறுகியிருந்தால்‌ அது தீபம்‌, வியாபித்திருந்தால்‌ அது வெளிச்சம்‌. குணமானது குணியினை 
(குணம்‌ உடையது) காட்டிலும்‌ வேறானதாக இருத்தல்‌ இயலாது என்பதால்‌ ஞான ஸ்வரூபமான அணு 
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ஜீவன்‌ தன்னுடைய ஞான குணத்தை உடல்‌ முழுவதும்‌ வியாபித்து குளிர்‌-சூடு முதலியவற்றை 
அனுபவிக்கும்‌ என்ற கூற்று தவறானதாகும்‌. அதனால்‌, அணு அளவாகவும்‌ இருத்தல்‌ இயலாது. 
அதனால்‌ அணு மற்றும்‌ மத்திய அளவு இரண்டும்‌ அல்லாததால்‌ ஜீவன்‌ அளவே ஆகும்‌. அதாவது 
எல்லா இடத்திலும்‌ வியாபித்து இருப்பது. இதனை அறியாமல்‌ உடல்‌ முதலியவை தன்னை 
வரையறுக்கப்பட்டவனாகக்‌ கருதித்‌ தன்னை கர்தா, போக்தா, ஜஞாதா என்று தவறாக 
நினைகிறார்கள்‌. இந்த அஞ்ஞானத்தை நீக்க தன்னை ஸ்தூல, சூட்சும சரீரத்திலிருந்தும்‌, விழிப்பு, 
கனவு-தூக்கம்‌ ஆகிய அவஸ்தைகளிலிருந்தும்‌ ஐந்து கோசத்திலிருந்தும்‌ வேறுபடுத்தி நான்‌ 
ப்ரஹ்மமே என்று அறியவேண்டும்‌. உடல்‌ அவஸ்தைகள்‌, கோசம்‌ ஆகியவை எல்லாம்‌ ஈச்வரனின்‌ 
மாயையால்‌ உண்டாவன. ஜீவனின்‌ நான்‌, எனது என்கிற எண்ணம்‌ மித்யாஞானம்‌. ஜீவனின்‌ 
அவித்யையினால்‌ தோன்றுவது. அவித்யையின்‌ நாசத்தால்‌ அதன்‌ காரியமும்‌ அழிகின்றது. ஆனால்‌, 
அவித்யையின்‌ அழிவிற்குப்‌ பின்னால்‌, அதாவது ஒருவருடைய மரணத்திற்குப்‌ பின்னால்‌ மாயை 
காரியமான உடலானது மீண்டும்‌ வருவதில்லை. ஆதலால்‌ மாயை- அவித்யை இரண்டும்‌ ஒரு பொருள்‌ 
குறித்தவை என்று சிலர்‌ கூறுகின்றனர்‌. இருந்தாலும்‌ எத்தனை அதிகமாகக்‌ கற்றிருந்தாலும்‌, மாயை 
அல்லது அவித்யையை எழுத்து ஒன்றின்‌ மூலம்‌ மட்டும்‌ சித்தாந்தத்தை நிரூபித்தல்‌ இயலாது. 
அதனால்‌ சில நேரத்தில்‌ மாயை என்றும்‌, சில நேரத்தில்‌ அவித்யை என்றும்‌ கூறுவர்‌. ஆதலால்‌ பாஷ்ய 
விளக்கம்‌ தருபவர்‌, ச்ருதி ஹானி, அச்ருத கல்பனா (கேட்டதை விடுத்து கேட்காததை கற்பனை 
செய்தல்‌) என்கிற தோஷத்தைத்‌ தவிர்க்கிறார்கள்‌. அதனால்‌ இந்த ப்ரகரணத்தில்‌ மாயை மற்றும்‌ 
அவித்யையைப்‌ பிரித்துக்‌ காட்டுவதில்‌ முழு கவன ம்‌ தரப்படும்‌. 








சரீரத்ரயத்தின்‌ மூவுடல்‌) பரீக்ஷை 


மிகவும்‌ நுணுக்கமான இயந்திரத்துடைய பாகங்கள்‌ ஒன்றுக்கொன்று இணைந்து 
செயல்படும்போது, அது மற்றொருவருக்காகவே என்று தெரிகிறது. அது போல ஸ்தூல, சூட்சும 
உடல்களானது தங்களுக்குள்‌ செய்யும்‌ உதவி கொண்டு செய்யப்படும்‌ செயல்‌ வேறோரு 
அனுபவிப்பவருக்காகவே ஆகின்றது. அதனைச்‌ செய்பவரே ஜீவன்‌ (ஐ.பா.1.3-11). இந்த அத்யாயத்தில்‌ 


தீர்மானம்‌ செய்ய இயலாது? 


பதில்‌ 


அப்படி இல்லை. ட ப்பது சிந்தித்தலும்‌, சிந்திக்கும்‌ போ து கேட்பதும்‌ இயலாது. அதனால்‌ 
9) இரண்டும்‌ செய்பவர்‌ ஒருவனல்ல என்ற மனனத்திலேயே முற்கியிருப்பதால்‌ அந்நேரத்தில்‌ அவர்‌ 
நிச்சயிக்கயியலாது, மனனம்‌ செய்பவர்‌ யார்‌ எனறு (ஐ.பா.1.3-11 தாத்பர்ய நிலையில்‌ பார்க்‌ கப்படுவது) 
உடலிலிருந்து வெளியில்‌ இருக்கும்‌ ஜகத்‌, உடலின்‌ உள்ளே இருக்கும்‌ சூ க்ஷ்ம உடல்‌, எல்லாம்‌ ஜீவனால்‌ 
பார்க்கப்படுவது. ஆதலால்‌ அதன்‌ சாக்ஷித்தன்மை அதிலிருந்து வே றுபட்டு இருக்கும்‌ ஜீவனின்‌ 
ஸ்வரூபம்‌. அது யோக அப்பியாசத்தினால்‌ சித்த விருத்தியை தடைசெய்து, சமாதி நிலையில்‌ இருந்து 
தனித்தன்மையை அனுபவிக்க இயலும்‌, என்று சிலர்‌ கூ றுகின்றனர்‌. ஆனால்‌ அது ஸ்ருதி கூறப்பட்ட 
செயலற்ற ஆத்மாவின்‌ சரியான அறிவு அல்ல. ஏனென்றால்‌ சமாதியிலிருந்து வெளிவருகையில்‌, இந்த 
உலக வியவகார அறிவு நிச்சயம்‌ தேவைப்படுகிறது. இந்த தோஷத்தை நீக்கி சிலர்‌ ஜகத்தை அவித்யை 
கல்பிதம்‌ (மித்யை) என்றும்‌ கூறுகின்றனர்‌. அதனால்‌ வியவகாரம்‌ செய்வது காணப்படுகின்றது. இதை 
எவ்வாறு ஸமன்வயம்‌ செய்வது? இந்த சந்தேகத்தை கீழ்கண்டவாறு நீக்கலாம்‌. அவித்யை 
ஞானியிடம்‌ கூட சிறிது ஒட்டிக்‌ கொண்டு இருக்கும்‌. இவ்வாறு அது அழிந்த நிலையில்‌ ஞானி 
முக்தராவான்‌. அப்படியானால்‌ எதுவரை உடலுள்ளதோ அதுவரை ஞானி முக்தராவது இயலாது. 
இப்படி ஞானியில்‌ தோன்றும்‌ ஜகத்‌ வியவகாரத்தைக்‌ கூறியதால்‌ இதற்காக ஐகத்‌ மித்யை என்று 
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கல்பனை அவசியமற்றது. காரணமான ப்ரஹ்மத்தின்‌ அனன்யத்தன்மை மூலம்‌, பிரத்யகாத்மாவின்‌ 
நிர்ணயம்‌, தத்வமஸி முதலிய வாக்கியத்தால்‌ ப்ரஹ்மத்தினும்‌ ஆத்மாவினும்‌ பிறிவற்ற தன்மையின்‌ 
நிர்ணயம்‌ ஆகிய மூன்று நிர்ணயங்களும்‌ ஆவதாலேயே சரியான அறிவானது அடையப்பெறுகிறது. 
ஆதனால்‌ இந்த கிரந்தத்தில்‌ ஜகத்‌, ப்ரஹ்மம்‌, ஜீவன்‌ எண்று இந்த முறையிலேயே விசாரம்‌ 
செய்யப்படுகிறது. 


11.1 ஸ்தூல சரீரம்‌ 


ரி எரர்‌ எரு ““சீர்யதே நச்‌ யதி இதி சரீரம்‌” எது அழிவடையும்‌ தன்மை உடையதோ 
அது சரீரம்‌. பார்க்கப்படும்‌ சரீரமே ஸ்தூல சரீரமாகும்‌. கை-கால்கள்‌ கூடியதான இதையே 
ஒவ்வோருவரும்‌ தன்னுடைய ஸ்வரூபமாகக்‌ கருதுகின்றனர்‌. பெயர்‌, ஜாதி, வர்ணம்‌, ஆசிரமம்‌, குறி 
முதலியவை எல்லாம்‌ இந்த ஸ்தூல சரீரத்தினுடையதே ஆகும்‌. இது அன்னம்‌ (உணவு) மூலமாக 
தோற்றத்தை அடைகிறது. ஆதலால்‌ இதை அன்னமய சரீரம்‌ என்றும்‌ கூறுவர்‌. இது ஒன்பது துவாரம்‌, 
ஏழு தாதுக்கள்‌, மற்றும்‌ ஆறு மாற்றங்கள்‌ கூடியது. ஒன்பது துவாரங்களாவது இரண்டு கண்கள்‌, 
மூக்கில்‌ இரண்டு துளைகள்‌, இரண்டு காதுகள்‌, வாய்‌, மூத்திரமற்றும்‌ மல துவாரம்‌ (கீதை 15.13) ஏழு 
தாதுக்களாவது தோல்‌, ரத்தம்‌, மாமிசம்‌, தசை, எலும்பு, மஜ்ஜை மற்றும்‌ விந்து அல்லது முட்டை. ஆறு 
மாற்றங்களாவது: அஸ்தி (இருத்தல்‌, கர்பத்தில்‌ பிண்டமாக இருத்தல்‌), ஜாயதே (தோற்றம்‌ பிறப்பது), 
வர்ததே (வளர்வது வளர்ச்சியடைவது), பரிணமதே (மாறுவது கிழத்தன்மை); அபக்ஷீயதே (அழிவது 
சாதாரணமாக தேய்த்தல்‌) விநச்‌ யதி (மரணம்‌ அடைவது). ஆகியவை ஐந்து பூதங்களால்‌ செய்யப்பட்ட 
இந்த சரீரத்தின்‌ உபாதானம்‌ ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. எனனை எ எ சாண்‌ காஸ்‌, 
“ப்ரஹ்ம ஸ்வரூப அனுகமாய ச அகாசா'த்யன்னமயாந்தம்‌ கார்யம்‌” ஆகாயம்‌ முதல்‌ 
அன்னமயம்‌ வரையிலுள்ள காரியத்தில்‌ ப்ரஹ்மமானது ஊடுருவியிருக்கின்றது. (தை. 2.6.6) 
aftaftraTeafag ஈரி ஜர்‌, Ford எரா எர னன ராண, Ay fA விஸ்‌ ர்‌ a 
1௭. STH ஒஷதிவனஸ்பதிஷ- ரஸோ த்ருச்‌'யதே, சித்தம்‌ ப்ராணப்ருத்ஸு 
ப்ராணப்ருத்ஸ ”த்வேவ அவிஸ்தாரம்‌ ஆத்மா, தேஷ * ஹி ரஸோ5பி த்ருச்‌'யதே, ந சித்தம்‌ 
இதரேஷ பிராணிகளில்‌ ப்ராணன்‌ மற்றும்‌ மனதினால்‌ சைதன்யத்தன்மை உண்டாகின்றது. 
ஆனால்‌ செடிகளில்‌ ப்ராணன்‌ மட்டும்‌ உள்ளது மனது இல்லை. (ஐத. ஆரண்யகம்‌. 2.3.2.3) ஆனால்‌ 
ஸ்தூல சரீரத்தின்‌ திருஷ்டியில்‌, மனிதர்கள்‌ மற்றும்‌ மரங்களில்‌ பல ஒற்றுமை உள்ளன. மனிதனுடைய 
பலமே, மரங்களின்‌ இலைகள்‌. இவருடைய தோல்‌, அதனுடைய பட்டை, இவருடைய இரத்தம்‌, 
அதனுடைய ரசம்‌, இவருடைய மாமிசம்‌, அதனுடைய உள்புறம்‌, இவருடைய நாடிகள்‌, அதனுடைய 
நாடிகள்‌ (நாளம்‌), இவருடைய எலும்பே, அதனுடைய உள்ளிருக்கும்‌ மரம்‌ (தடி,) இவருடைய மஜ்ஜை, 
அதனுடைய மஜ்ஜை (பிரு.பா. 13.9.18) 

போன பிறவிகளில்‌ செய்த கர்மத்தை அனுபவிக்கவே ஈச்வரன்‌ ஜீவனுக்கு ஸ்தூல சரீர த்தைத்‌ 
தருகிறான்‌. இதுபோலவே, போன பிறவியும்‌ அதற்கு முன்பிருந்த பிறவிகளால்‌ அடையப்பட்ட 
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கர்மத்தின்‌ காரணமே என்று இதனால்‌ நமக்குத்‌ தெளிவாகிறது. பிறப்பிறப்பு என்கிற சக்கரம்‌ 
அனாதியானது என்றும்‌, அதாவது, முதல்‌ முதல்‌ உண்டான பிறவிக்கு என்ன காரணம்‌ என்ற கேள்வி 
உண்டாகாது. ஜீவனுக்குத்‌ துன்பம்தான்‌ காரணம்‌ அது அனாதி காலமாக இருக்கிறது என்று 
உணர்ந்தால்‌, இந்த சரீரத்தின்‌ மேல்‌ வெறுப்பு தோன்றுகிறது. மனது ஜெகத்திலுள்ள 
வியவகாரத்திலிருந்து திரும்பி பகவானை அடையத்‌ துடிக்கிறது. இப்படி காலப்போக்கில்‌ 
ஞானியாகவும்‌ ஆகிறார்‌. ஞானி தன்னுடைய சரீரத்தைத்‌ பலன்‌ அனுபவிக்க மடடுமே 
உபயோகிக்கின்றார்‌. அஞ்ஞானி ஸ்தூல சரீரம்‌ மூலமாய்‌ கர்மமலனை அனுபவிப்பதோடல்லாமல்‌, 
இன்னும்‌ கர்மத்தைச்‌ செய்து பல பிறவிக்கு வழிவகுத்துக்‌ கொள்கிறார்‌. புண்ணிய கர்மத்தினால்‌ 
தேவதை சரீரம்‌, பாவ கர்மத்தினால்‌ ஊர்வன, பறப்பன, மரம்‌, செடி முதலியவை, கலவைகளாக 
இருக்கும்போது மனித சரீரத்தையும்‌ அடைகிறார்கள்‌. மரம்‌ முதலியவையும்‌ ஜீவனே, பெளத்தர்கள்‌, 
வைசேஹஷிகர்கள்போல அசேதனமில்லை (சா.6.11.2) இந்த முறையில்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ தங்கள்‌ புண்ணிய 
பாவத்தின்‌ ஏற்றத்தாழ்வினால்‌ அதிகம்‌, மத்திமம்‌ மற்றும்‌ சாமானியம்‌ என்று மூன்று நிலையால்‌ 
பகுக்கப்பட்டுள்ளனர்‌. இதன்‌ சிம்ஹாவலோகனம்‌ (சிங்கம்‌ போல்‌ திரும்பிப்‌ பார்த்தல்‌, 
முன்னேறும்போது) கீழ்க்கண்டவாறு: 


ஊர்வன, பாப, புண்ய | மனித சரீரம்‌ 
NE பறப்பன கலவையாக 
அதிகம்‌ அவள்‌ ந்தது முள்மரங்கள்‌ | அதிக முமுக்ஷு 
பாம்பு புண்யம்‌ 
முதலியன 
மத்திமம்‌ இந்திரன்‌ மத்திமம்‌ பெரிய மத்திமம்‌ ஸாதாரணன்‌ 
ன படட மரங்கள்‌ 
சாமானியம்‌ | யக்ஷ, கந்தர்வ | சாமானியம்‌ துளசி, பக னை வு இதா 
முதலியவர்கள்‌ முதலியன 


11.2. நான்‌ ஸ்தூல சரீரமல்ல 


இந்த ஸ்தூல சரீரத்தின்‌ உள்ளில்‌ இதற்கு விபரீதமான தர்மம்‌ கொண்ட ஜீவாத்மா வசிக்கின்றது. 
(ஸூ.பா. 3.3.54) கர்ம பலனை அனுபவிக்க அதற்கு புதியபுதிய சரீரங்கள்‌ கிடைக்கின்றன. அதனால்‌ 
அதை அனுபவிக்கும்‌ ஜீவனுக்குத்‌ தெளிவாக தன்னை இதிலிருந்து வேறுபட்டதாக அறிய வேண்டும்‌. 
எனன sf எள 1௭௭ எள்‌ ஈனர்‌ ஈர்னண்‌, எள ரின்‌ ந Ai என்ன்‌ எனி? 
சா சி வாஸாம்ஸி ஜீர்ணானி யதா விஹாய நவானி க்ருஹ்ணாதி நோ$பராணி, ததா 
சரீராணி விஹாய ஜீர்ணானி அன்யானி ஸம்யாதி நவானி தேஹி எவ்வாறு மனிதன்‌ பழைய 









புண்ணியம்‌ | தேவதை 
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துணியை எறிந்துவிட்டுப்‌ புதுத்‌ துணியை அணிந்து கொள்கிறானோ, அதுபோல, ஜீவன்‌ பழைய 
உடலை விட்டுவிட்டுப்‌ புதிய உடலை ஏற்றுக்‌ கொள்கிறது. (கீதை 2.22) எவ்வாறு துணியை மாற்றி 
விடுவதனால்‌ மனிதன்‌ மாறுவதில்லையோ, அவ்வாறு உடலை மாற்றுவதினால்‌ ஜீவன்‌ மாறுவதில்லை. 
என்று சாஸ்திரம்‌ மூலம்‌ நமக்குத்‌ தெரியவருகிறது. மேலும்‌ ப்ரத்யக்ஷமாகவும்‌ மற்றும்‌ 
அனுமானத்தினாலும்‌, இந்த சரீரத்தைக்‌ கண்டு ஜீவாத்மாவின்‌ இப்படிப்பட்ட லக்ஷணத்தைப்‌ புரிந்து 
கொள்ள இயலும்‌. குழந்தையின்‌ யெளவனத்தில்‌, கிழப்பருவத்தில்‌ உடலானது மாற்றமடையும்போதும்‌ 
நான்‌ மாறுவதில்லை. அதுமட்டுமல்ல, உடலில்‌ உண்டாகும்‌ வியாதியின்‌ காரணமாக சில 
உடலுறுப்புகளால்‌ ஜீவனுக்கு கெடுதல்‌ உண்டாகும்‌ என்ற நிலையில்‌, வைத்தியர்கள்‌ அதை நீக்கிவிட்டு 
உலோகத்திலோ, செயற்கை உலோகங்களாலோ செய்யப்பட்ட உறுப்பினையோ வேறொருவர்‌ உடலின்‌ 
உறுப்பினையோ பொருத்தி விடுகின்றனர்‌. அதற்குப்‌ பின்பும்‌ அந்த ஜீவனானது மாறுவதில்லை. 
முன்புபோலவே அப்படியே இருக்கின்றது. அதனால்‌ சந்தேகம்‌ இல்லாமல்‌ தெளிவாகிறதாவது: இந்த 
ஜீவன்‌ கர்மமலனை அனுபவிக்க, ஸ்தூல சரீரம்‌ ஒரு கருவியே என்பது. ஆபரேசன்‌ செய்யும்போது 
ஒருவரை மயங்கச்‌ செய்துவிடுகின்றனர்‌. அந்த நேரத்தில்‌ ஜீவனுடைய மனது ஸ்தூல சரீரத்தோடு 
இருப்பதில்லை. உடலானது வெட்டுப்படும்போதும்‌ அவருக்கு எந்த வேதனையும்‌ உண்டாவதில்லை. 
ஆழ்ந்த உறக்கத்திலும்‌ இதுபோன்று ஒரு நிலைவளர இருப்பது காணப்படுகிறது. அதனால்‌, 
ஜீவனானது ஸ்தூல சரீரத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்று தெரியவருகிறது. அதனால்‌, நான்‌ ஸ்தூல 
சரீரம்‌ அல்ல என்பது நிரூபணமாகின்றது. 


11.3. சூக்ஷ்ம சரீரம்‌ 


ஸ்தூல சரீரத்திற்குள்‌ சூக்ஷம சரீரம்‌ உள்ளது. இந்திரியம்‌ மூலம்‌ இது அறியப்படுவது இல்லை. 
ஸ்தூல சரீரம்‌ ஜடமாக இருந்தால்‌ தானே எந்த செயலும்‌ புரிய இயலாது. அதனால்‌ இப்படி செயல்புரிய 
வேறு காரணம்‌ இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. அதுவே சூக்ஷம சரீரம்‌. இந்திரியங்களால்‌ அறியப்படாததாக 
இருப்பதால்‌ இது சூக்ஷம சரீரம்‌ எனப்படுகின்றது. இந்த ஸ்தூல சரீரத்தில்‌ இருக்கும்‌ ஜீவனைத்‌ 
தெரிந்துகொள்ள இது ஒரு லிங்கம்‌ (குறி). அதாவது சின்னம்‌. அதனால்‌ சூக்ஷம சரீரத்தை லிங்க 
சரீரம்‌ என்றும்‌ கூறுவர்‌. தூக்கத்தில்‌ ஸ்தூல சரீரமானது பொதுவாக ஒடுங்கிவிடுகின்‌ றதால்‌ அதன்‌ 
மூலம்‌ எந்த செயலும்‌ காணப்படுவதில்லை. முழுமையாக இந்த சம்பந்தம்‌ விடுபடும்போது ஸ்தூல 
சரீரமானது மரணம்‌ அடைகின்றது. ஜீவன்‌ விழிப்பு நிலையில்‌ எந்த செயலைச்‌ செய்கின்றதோ அந்த 
கர்மம்‌ அதிர்ஷ்டமான நிலையில்‌ சூக்ஷம சரீரத்தில்‌ இருக்கின்றது. சூக்ஷம சரீரமானது இறப்பதில்லை. 
அதனால்‌ ஸ்தூல சரீரமானது மரணமடைந்த பின்னர்‌ இந்த சூக்ஷம சரீரம்‌, குறிப்பிட்ட கால த்தில்‌ 
தன்னுடைய கர்ம பலனுக்கு ஏற்றார்போல வேரொறு ஸ்தூல சரீரத்தை அடைகின்றது. 


ப்ராணன்‌, இந்திரியங்கள்‌ மற்றும்‌ அந்தகரணமே சூக்ஷம சரீரம்‌ எனப்படுகின்றது என்‌ று முன்பே 
கூறப்பட்டது (அத்தியாயம்‌ 8.7) இதன்‌ எண்ணிக்கை குறித்து பல வகையில்‌ கூறப்பட்டுள்ள து. 
ஆனால்‌, வேதாந்தத்தில்‌ இதன்‌ எண்ணிக்கை முக்கியமல்லாததால்‌ அதைக்‌ குறித்து சிந்தனை 
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அவசியமில்லை. இதன்‌ தத்துவம்‌, ஐந்து ஞானேந்திரியம்‌, ஐந்து கர்மேந்திரியம்‌, ஐந்து ப்ராணன்‌ மற்றும்‌ 
அந்தக்கரணம்‌. அந்தக்கரணத்தில்‌ நான்கு பாகம்‌ உண்டு. அதனால்‌, மொத்தம்‌ 19 தத்துவங்கள்‌. 
இவையெல்லாம்‌ அபஞ்சீகிருத தத்துவங்கள்‌. ஸ்தூல சரீரத்தின்‌ உபாதானத்தினைப்போல சூக்ஷம 
சரீரத்தின்‌ உபாதானமும்‌ ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. 3849: அயம்‌ வை ஹரம: இந்திரியங்கள்‌ அந்த 
ப்ரஹ்மமே (பிரு.பா. 2.5.19). ண்‌ எனா ள்ள ணா எரி எ ஹீவவ்யத்ரிக்தானீ 
தத்த்வானி ஜீவோபகரணானி ப்ரஹ்மணோ ஜாயந்தே ஜீவனிலிருந்து வேறுபட்ட ஜீவனின்‌ 
உபகரணங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்திடமிருந்தே தோன்றுகிறன. (ஸூ.பா.3. சம்பந்த பாஷ்யம்‌) 


ஜட (ஸ்தூல) சரீரத்தின்‌ செயல்களில்‌ (11.7) சில ஞான ரூபமான செயல்கள்‌ உண்டு. சில உடல்‌ 
ரூபமான செயல்கள்‌ ஞான ரூபமான செயல்கள்‌ ஞானேந்திரியத்தினுடையன. ஒரு வரம்பு வரை உடல்‌ 
மூலம்‌ உண்டாகும்‌ செயல்கள்‌ நம்முடைய கட்டுப்பாட்டில்‌ இருக்கின்றன. சில கட்டுப்பாட்டில்‌ 
இருப்பதில்லை. சூக்ஷம சரீரத்தின்‌ 19 தத்துவங்களையும்‌, ஆத்யாத்மிகம்‌ என்றும்‌ அதனதன்‌ 
செயல்களை ஆதிபெளத்கம்‌ என்றும்‌ கூறுவர்‌. சூக்ஷம சரீரமும்‌ ஜடமான காரணத்தால்‌ சுதந்திரமாக 
எதுவும்‌ செய்ய இயலாது. சைதன்ய ஸ்வரூபமான அதிதேவதைகளே அதன்‌ செயல்களுக்குக்‌ 
காரணம்‌. இந்த கிரியைகள்‌ எல்லாம்‌ அந்த தேவதைகளின்‌ அனுகிரகத்தினாலேயே 
செயல்படுகின்றன (இதை பா. 18.14) 


இனி சூக்ஷம சரீரத்தின்‌ தத்துவம்‌ ஒவ்வொன்றைனையும்‌ விசாரம்‌ செய்வோம்‌. 


11.4. அந்தக்கரணம்‌ 


1. ஜீவனுடைய போகத்திற்கு உதவிபுரிய சரீரத்தில்‌ எந்த உபகரணங்கள்‌ உண்டோ அதை 
கரணம்‌ என்று கூறுவர்‌. இதில்‌ கண்‌ முதலிய ஐந்து ஞானேந்திரியம்‌ வெளி கரணம்‌. வெளி ஜகத்தின்‌ 
விஷயத்தை இது முதலில்‌ கிரகணம்‌ செய்கின்றது. அதன்‌ பின்னர்‌ ஜீவனின்‌ போகத்திற்கு 
விஷயமானது வரும்போது, பற 5௫ உப்கரணமானது அதை உணர்கிறது. இப்படி அதை 
விசாரிக்கும்‌ உள்ளே இருக்கும்‌ சரணே அந்தக்கரணம்‌. அந்தக்கரணத்தில்‌ ஐந்து தன்மாத்திரைகள்‌ 
இருக்கும்‌ காரணத்தால்‌ அது ஐந்து விஷயத்தையும்‌ கிரகணம்‌ செய்கின்றது. இதைத்‌ தீர்மானிக்கும்‌ 
முறைய சரத இல்காறு கறுின்றத: சண ண சர்‌ எண்ட, எண எ சரம்‌ எளி, என 
3 gyda, TT wa ஏரி ல்‌ மனா அபூவம்‌ நாதர்ச'ம்‌, அன்யத்ர மனா அழுவம்‌ 
நாசிரெளஷம்‌, த ஹ்யேவ பசியதி, மனஸா ஹ்யேவ ச்ருணோதி'” மனது வேறு இடத்தில்‌ 
இ ருந்தால்‌ காண பத்க்‌ ட்‌ ய இடத்தில்‌ இருந்ததால்‌ கேட்கவில்லை. மனதின்‌ மூலம்‌ 
பார்க்கப்பட்டது மன்‌ தின்‌ மூலம்‌ கேட்கப்பட்டது (பிரு. 1.5.3) நியாய சூத்திரமும்‌ ஏர எனவ: 
எள்‌ ண “யுகபத்‌ ஒஞானானுத்பத்தி: மனஸோ லிங்கம்‌” மனது இருப்பதற்கு அறிகுறி 
இதுவே, பல ஞானமானது ஒரே நேரத்தில்‌ உண்டாவதில்லை. (சூத்திரம்‌ 1.1.6). ஏதாவது புத்தகத்தில்‌ 


ண்கள்‌ ஓடினாலும்‌ சில வரிகள்‌ நம்‌ கண்களிலிருந்து தப்பி விடுகின்றன. பேச்சு பேசும்போதும்‌ 
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நம்முடைய காதுகளில்‌ சில விஷயங்கள்‌ விழுவதில்லை. இதற்குக்‌ காரணம்‌ அந்தக்கரணமானது வேறு 
விஷயத்தில்‌ மூழ்கியிருப்பதே. அது இந்த வரிகளையோ வார்த்தைகளையோ தியானிக்காமல்‌ வேறு 
எதையோ சிந்திக்கிறது (ஸுூ.பா. 2.3.32, பிரு. 1.4.3). 


2. அனர்‌ அன fafa என a: wa எர: எரர்‌ எள்‌, ஸி எனன? MSS எனா: 


“அுன்னமசி'தம்‌ த்ரேதா விதீயதே, தஸ்ய ய: ஸ்தவிஷ்டோ தாது: தத்புரீஷம்‌ பவதி, யோ 
மத்யமஸ்தன்மாம்ஸம்‌ யோ$ணிஷ்டம்‌ தன்மன: 


அந்தக்கரணத்திற்குத்‌ தேவையான சக்தி நம்முடைய உணவிலிருந்து உண்டாகின்றது. 
போஜனத்தின்‌ ஸ்தூலமான பாகம்‌ மலமனதாக ஆகின்றது, மத்திம பாகம்‌ மாம்ஸம்‌ ஆகின்றது. 
சூக்ஷமமான பாகம்‌ அந்தக்கரணத்திற்கு ஊட்டத்தைத்‌ தருகின்றது. (சா. 6.5.2) 


அதனால்‌ அந்தக்கரணமானது பெளதிகமானது. உணவு அருந்தவில்லை என்றால்‌, கிரகிப்பது, 
தீர்மானிப்பது, நினைவு கூர்வது முதலிய அந்தக்கரணத்தின்‌ செயல்கள்‌ பலம்‌ குன்றி விடும்‌. 
அதுமட்டுமல்ல, அந்தக்கரணத்தின்‌ காரியமும்‌ உணவின்‌ குணத்தை சார்ந்ததாக இருக்கின்றது. 
அதாவது, உணவு சாத்வீகம்‌, ரஜசம்‌ மற்றும்‌ தாமஸ குணத்தை சார்ந்ததாக இருந்தால்‌, 
அந்தக்கரணத்தில்‌ சாத்வீகமான, ராஜகமான மற்றும்‌ தாமசிகமான, செயல்களுக்கு உற்சாகம்‌ 
உண்டாகின்றது. அதனால்‌, சாதகர்கள்‌ தங்கள்‌ ஆகாரத்தை சாத்விகமாக வைக்க பல நியமங்களை 
கடைபிடிக்கிறார்கள்‌. அதுமட்டுமல்ல, சப்தம்‌ முதலிய விஷயங்கள்‌ பற்றிய ஞானமும்‌ உணவே ஆகிறது. 
அதனால்‌ வெறும்‌ விருப்பு வெறுப்பு மற்றும்‌ போகமான விஷயங்களை விட்டுவிடுவது, 
அந்தக்கரணத்தின்‌ தூய்மைக்கு அவசியமாகின்றது (கா. 7.2.3.2) 


3. அந்தகரணத்தின்‌ நான்கு பாகங்கள்‌: மனது, புத்தி, சித்தம்‌ மற்றும்‌ அஹங்காரம்‌. இதன்‌ 
நிலைகளும்‌ முறையே தொண்டை, வாய்‌, தொப்புள்‌ மற்றும்‌ இதயமாகும்‌. சாரீரகோபநிஷத்‌ கூறுகிறது: 
எண்களைக்‌ எ: “ஸ்ங்கல்ப விகல்பாத்மகம்‌ மன: சங்கல்பம்‌ விகல்பம்‌ செய்வது மனது, 
னான்‌ ஏக: நிச்‌ சயாத்மிகா புத்தி: தீர்மானம்‌ செய்வது புத்தி. ஊாமானக்‌ பட்ட 
தாரணாத்மகம்‌ சித்தம்‌ நினைவில்‌ வைப்பது சித்தம்‌, அனாள்‌ எஞ்சா: அஹம்பாவாத்மகோ 
அஹம்கார: நான்‌ ஆண்‌, நான்‌ பெண்‌, நான்‌ செல்கிறேன்‌, நான்‌ வருகின்றேன்‌ முதலிய வகைகளில்‌ 
அனாத்ம சரீரம்‌ முதமலியவற்றில்‌ ஆத்ம புத்தியை அடைவது அஹங்காரம்‌. இந்த நிலை அதிகரித்து 
நான்‌ பணக்காரன்‌, நான்‌ அறிவாளி ௭ ன்று நினைப்பது துரஹங்காரம்‌. இந்த நான்கு பாகங்களில்‌ 
அதிதேவதைகள்‌ முறையே சந்திரன்‌, நான்முகன்‌, விஷ்ணு மற்றும்‌ ருத்திரன்‌ எந்த செயலும்‌ 
சங்கல்பத்தினால்‌ துவங்குகின்றது. சங்கல்பம்‌, நிச்சயம்‌ மற்றும்‌ ஸ்மிருதி (நினைவு) மூலம்‌ நான்‌ இந்த 
செயலை செய்தேன்‌ என்று நினைக்கும்போது, அந்தக்கரணத்தில்‌ கர்மத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ 
அதிர்ஷ்டம்‌ சேருகின்றது. முழுதும்‌ நன்றாக சாதனை செய்து ஞானத்தை அடைந்து 
முக்தியடைந்தால்‌, அந்த ஞானமும்‌ அந்தக்கரண த்திலேயே சேருகிறது. 
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11.5. ஐந்து ப்ராணன்‌ 


எப்படி நம்மால்‌ அருந்தப்பட்ட உணவு அந்தக்கரணத்திற்கு ஊட்டத்தைத்‌ தருகின்றதோ, 
அதுபோலவே, ஏ: பின என்ன்‌ எள்‌ எ: று ளார்‌ எள்‌ எ எனகு வண்க: 
எரா: அப: பீதாஸ்த்ரேதா விதீயந்தே தாஸாம்‌ ய: ஸ்தவிஷ்டோ தாதுஸ்தன்மூத்ரம்‌ பவதி 
யோ மத்யமஸ்தல்லோஹிதம்‌ யோ$ணிஷ்ட: ஸப்ராண: அருந்தப்பட்ட நீரின்‌ சூக்ஷம பாகம்‌ 
ப்ராணனுக்கு ஊட்டத்தினைத்‌ தருகின்றது. மத்திய பாகம்‌ ரத்தத்துடன்‌ கலக்கின்றது, ஸ்தூல பாகம்‌ 
மூத்திரமாகின்றது (சா. 6.5.2) உணவு அருந்தவில்லையென்றால்‌ ஸ்தூல சரீரமும்‌ அந்தக்கரணமும்‌ 
பலம்‌ குன்றியதாக ஆகின்றது. இருந்தாலும்‌ உயிரினங்கள்‌ இறப்பதில்லை. நீர்‌ மட்டும்‌ 
அருந்திவந்தாலும்‌ அது மூன்று மாதம்‌ வரையில்‌ ப்ராணனை காக்கும்‌. நீரும்‌ அருந்தவில்லை என்றால்‌ 
சிறிது காலத்திலேயே மரணம்‌ உண்டாகும்‌. 


2. ப்ராண வாயுவானது ஐந்து வகைப்படும்‌ ப்ராணன்‌. அபானன்‌, வியானன்‌, உதானன்‌ மற்றும்‌ 
சமானன்‌ என்றும்‌ சாங்கியர்களும்‌ மற்றும்‌ சித்தாந்திகளும்‌ இந்த ப்ராணத்திற்கு ஸ்தூல சரீரத்தில்‌ 
சில இடத்தை குறிப்பிட்டுள்ளனர்‌. அதாவது, கோளி ரோ; ஊஊ எங. | அனா: ணி 
ணா: எண்ட: ॥ ஹ்ருதி ப்ராணோ குதே$பான: ஸமானோ நாபிஸம்ஸ்தித: 
கண்டதேசஸ்தேர வியான: ஸர்வ ச'ரீரக: ப்ராணவாயுவின்‌ ஸ்தானம்‌ 
வெளியூச்சும்‌ இதன்‌ செயல்கள்‌. குதத்தில்‌ அபானன்‌, குதம்‌ என்பது ம 
ஸ்தானத்தையும்‌ குறிப்பிடுகின்றது. இதுவே மலம்‌, மூத்திரம்‌. விந்து, 
வெளியேற்றுகின்றது. நாபியில்‌ சமானன்‌ உள்ளது. செரிக்கச்‌ செ 
தொண்டையில்‌ உதானன்‌ உள்ளது, விழுங்குவது, 
வியானன்‌ உடல்‌ முழுவதும்‌ வியாபித்துள்ளது, 
செயல்களும்‌ இதன்‌ செய்கைகளே பலரும்‌ 
செயலையும்‌ ஏற்கின்றனர்‌. ஆனால்‌ இது ஸ்ருதி 


| உதான: 
இதயம்‌, உள்‌ மூச்சும்‌ 
றைவாக உள்ள மர்ம 
முட்டை முதலியவற்றை 
ய்வது இதன்‌ செயல்‌ . 
தும்முவது முதலிய செயல்கள்‌ இதனுடையது. 
எலும்பின்‌ இடையிலும்‌ மர்ம இடங்களில்‌ நடக்கும்‌ 
இப்படி இந்த ப்ராணனின்‌ இடத்தையும்‌ அதன்‌ 
சம்பந்தமானது அல்ல (சா. 1.3.3) 

3. ஸ்ருதியின்படி வாயுவின்‌ விருத்தி விசேஷம்‌ என்னவென்‌ 
ஸ்தானம்‌ முகமாகும்‌, இதன்‌ துவாரங்கள்‌ மூலம்‌ வாய்‌, மூ க்கு, 
விடப்படுகிறது. இது மற்ற நாலு வாயுக்களுக்கும்‌ ராஜாவைப்‌ 
முக்கியப்‌ ப்ராணன்‌ என்றும்‌ கூறுவர்‌. 


றால்‌ ஐந்து ப்ராணனும்‌, ப்ராணனின்‌ 
காது மற்றும்‌ கண்கள்‌ வழியாக ப்ராணன்‌ 
போல (ஸு.பா. 2.4.12). அதனால்‌ இதனை 


அபானவாயுவின்‌ வு குதம்‌, மூத்திர ஸ்தானம்‌, இதன்‌ மூலம்‌ மலம்‌ மூத்திரம்‌ 
முதலியவற்றினை வெளியேற்றுதல்‌ நடக்கின்றது. அபான வாயுவினாலேயே வாசனை 
நுகரப்படுகின்றது, மூச்‌ இழுப்பதுதம்‌ இதன்‌ தொழிலாகிறது. ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ சூத்திர பாஷ்யத்தில்‌ 


ஒரு இடத்தில்‌ மட்டும்‌ இவ்வாறு கூறப்பட்டுள்ளது ராம: ளான: அனுளர்சேோர்‌, ஏஎ: எளி: 
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எள்‌ கா ப்ராண: ப்ராக்வருத்தி: உச்ச்வாஸாதீ கர்மா, அபான: அர்வாக்வ்ருத்த்‌: 
நீச்ச்வாஸாத்‌ கர்மா (ஸூ.பா. 2.4.12). 


இது ப்ராணன்‌ மற்றும்‌ அபான செயல்களின்‌ விபரீதமான க்ரமம்‌ ஆகின்றது. அதனால்‌, இது 
அதனை அச்சு (எழுதிய) செய்தவரின்‌ தோஷமாக இருக்கும்‌. 


வியான வாயுவின்‌ ஸ்தானம்‌, இதயத்தின்‌ வலது பக்கம்‌ இருந்து உடல்‌ முழுவதும்‌ வியாபிக்கும்‌ 
நாடிகள்‌. இதயத்தில்‌ இருக்கும்‌ இதன்‌ நாடிகள்‌ 101 ஆகும்‌. இதனில்‌ ஒன்று சுகம்‌ நாடி இது மேன்மை 
வழியாக செல்கிறது. ஒவ்வொரு நாடியும்‌ நூறுநூறு பாகம்‌ கொண்டது. அதனில்‌ ஒவ்வொன்றின்‌ 
கிளைகளும்‌ 72000 கிளைகளாகப்‌ பிரிந்து உடல்‌ முழுவதும்‌ வியாபிக்கின்றன. வியான வாயுவின்‌ 
ஸ்தானம்‌ இந்த நாடிக்‌ கூட்டமே. இதன்‌ செயல்‌ ப்ராணன்‌ மற்றும்‌ அபானனிற்கு இடைப்பட்டது. மூச்சு 
இழுப்பது, விடுவது இதன்‌ இடைப்பட்ட செயலான நிறுத்துவது இதன்‌ செயல்‌ பேசுதல்‌, பாரம்‌ சுமத்தல்‌, 
யாகத்திற்கு அக்னிகடைவது முதலாய அதிக பரிச்ரமமான செயல்கள்‌ இதனால்‌ உண்டாகின்றன. 
(பிர. 3.5.7.இ சா. 1.3.35) 


உதான வாயுவின்‌ இடம்‌ உச்சந்தலையில்‌ சுசுஷ்ம்னா நாடியில்‌ துவங்கிப்‌ பாதம்‌ முடிவு வரையில்‌ 
வியாபிக்கிறது. சாஸ்திரத்தில்‌ விதிக்கப்பட்ட கர்மத்தைச்‌ செய்வதால்‌ மேன்மையான பிறவியும்‌, 
அதற்கு விரோதமான கீழ்மையான கர்மத்தினால்‌ கீழ்ப்பிறவியும்‌, அடைவிப்பது இதன்‌ செயல்‌ 
ஒவ்வொரு நாளும்‌ பிராணிகளை ஆழ்ந்த உறக்கத்தில்‌ இட்டுச்‌ சென்று ஆனந்தமான ப்ரஹ்மத்தை 
அடைவிப்பது இதுவே (பிர. 3.9-10). 


சமான வாயுவின்‌ இடம்‌ நாபி (தொப்புள்‌) எது உண்ணப்படுகிறதோ எது குடிக்கப்படுகிறதோ, 
அதை உடலின்‌ எல்லா இடத்திற்கும்‌ சமமாகக்‌ கொண்டு செல்வது இதன்‌ செயல்‌ (பிர. 3.5) 


4. ப்ராணன்‌, அபானன்‌, வியானன்‌, உதானன்‌ மற்றும்‌ சமானனின்‌ அதிதேவதைகளானவை 
முறையே, ஆதித்யன்‌, பிருத்வி, வாயு, தேஜஸ்‌ மற்றும்‌ ஆகாசம்‌ (பிர. 3.8-9) 


11.6. ஐந்து ஜ்ஞானேந்த்ரியங்கள்‌ 


ச்ரோதிரம்‌, த்வக்‌, சக்ஷ£, ஜிவ்ஹா மற்றும்‌ கிராணம்‌ ஆகிய இவையே ஞானேந்திரியங்கள்‌. இதன்‌ 
ஆதிபெளதிகமான காரியம்‌ சத்தத்தை கேட்டல்‌; கடினம்‌ மிருது, குளிர்‌ சூடு ஆகிய ஸ்பர்சத்தை 
அறிதல்‌, பொருள்களைக்‌ காணுதல்‌, சுவையினை அறிதல்‌, வாசனையை நுகர்தல்‌ ஆகியவை. ஸ்தூல 
சரீரத்தில்‌ இவைகளின்‌ இடம்‌ காது, சர்மம்‌, கண்‌, நாக்கு மற்றும்‌ மூக்கு இந்த அங்கங்கள்‌ 
இந்திரியங்கள்‌ இல்லை, இந்திரியங்கள்‌ செயல்புரியும்‌ இடங்கள்‌ மட்டுமே. அதாவது இந்திரியம்‌ 
இருப்பதற்கான இடம்‌. இவற்றின்‌ அதி தேவதைகள்‌ வரிசையாக திக்தேவதை, வாயு, சூரியன்‌, 
வருணன்‌, மற்றும்‌ அச்வினி தேவதைகளான நாசத்ய மற்றும்‌ தஸ்ரஸ்‌ எனப்படுவர்‌. 
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இந்த இந்திரியங்களானவை தான்‌ சம்பந்தப்பட்ட விஷயத்தை மட்டுமே கிரகணம்‌ செய்கின்றன. 
காது பார்க்க இயலாது, கண்‌ கேட்க இயலாது, ஒரு இந்திரியம்‌ செயல்புரியும்போது இரண்டாவது 
செயல்படாது. ஒரு ஞானேந்திரியத்தில்‌ ஒரு தத்துவமே இருப்பதால்‌ (அத்யாயம்‌ 8.7) அது தான்‌ 
சம்பந்தப்பட்ட ஒரு விஷயத்தை மட்டுமே கிரகணம்‌ செய்கின்றது. உதாரணத்திற்கு, மனிதன்‌ அப்பளம்‌ 
உண்ணும்போது, அதன்‌ சத்தம்‌, ஸ்பர்சம்‌, ரூபம்‌, சுவை மற்றும்‌ வாசனை ஐந்தினையும்‌ 
அனுபவிக்கிறான்‌. ஆனால்‌ இதை எல்லாம்‌ ஒரே நேரத்தில்‌ அனுபவிப்பதில்லை. முறையாக 
அனுபவிக்கிறான்‌. ஆனால்‌, இந்த அனுபவங்கள்‌ வேகமாக நடைபெறுவதால்‌ நம்மால்‌ 
அறியப்படுவதில்லை. அதற்குக்‌ காரணம்‌ விஷயத்தை அனுபவிக்கும்‌ மனது ஒன்று செய்தால்‌, மனது 
ஒரு நேரத்தில்‌ ஒரு செயலை மட்டும்‌ செய்யும்‌ என்பதால்‌, அது தான்‌ சம்பந்தப்பட்ட மற்ற 
இந்திரியத்தோடு சீக்கிரத்தில்‌ சம்பந்தத்தை அடைகின்றது. இது மேம்போக்காகக்‌ காணும்போது 
அறியப்படுவதில்லை. 


11.7. ஐந்து கர்மேந்த்ரியங்கள்‌ 


சரீரத்தில்‌ ஐந்து கர்மேந்திரியங்கள்‌ உள்ளன. அவை வாக்கு, பாணி, பாதம்‌, பாயு மற்றும்‌ உபஸ்தம்‌ 
(வாக்கு, கை, கால்‌, குதம்‌ மற்றும்‌ மூத்திர ஸ்தானம்‌) இவைகளில்‌ ஆதிபெளதிக காரியம்‌ பேசுதல்‌, 
கொடுக்கல்‌ வாங்கல்‌, செல்லுதல்‌, மலம்‌ கழித்தல்‌ மற்றும்‌ மூத்திரம்‌ மற்றும்‌ விந்து முட்டையினை 
வெளியேற்றுதல்‌. இதன்‌ ஆதிதைவிகம்‌ அக்னி, இந்திரன்‌, உபேந்திரன்‌, ம்ருத்யு மற்றும்‌ பிரஜாப்தி 
எளிஸ்ர்‌ 9௭ 1எளிஎர்‌ என எ: வரி எனனை எள்‌ ளி எண: எ என, என்க: எ எக 
“தேஜோ5சி'தம்‌ த்ரேதா வித்யதே தஸ்ய ய: ஸ்தவிஷ்டோ தாதுஸ்‌ ததஸ்தி பவதி யோ மத்யம: 
ஸ மஜ்ஜா யோணிஷ்ட: ஸா வாக்‌" இதனில்‌ இந்திரியத்தின்‌ பலம்‌ உண்ணப்பட்ட உணவின்‌ 
தைலம்‌, நெய்‌ முதலிய ஸ்னிக்த (பற்றும்‌) பொருட்களிலிருந்து உண்டாகின்றது. அதன்‌ ஸ்தூல பா கம்‌ 
எலும்பில்‌ செல்கின்றது, மத்திய பாகம்‌ மஜ்ஜையில்‌ செல்கின்றது. சூக்ஷமமான பாகம்‌ எல்லா 
கர்மேந்திரியத்திலும்‌ செல்கின்றது (சா. 6.5.3). அதனால்‌, நெய்‌ அதிகம்‌ உண்ணும்‌ தெலுங்கு 
பிராம்மணர்களின்‌ வேத முழக்கம்‌ தெளிவாகவும்‌ இனிமையாகவும்‌ உள்ளது. ச்ருதிக்கு ஏற்றபடி 
சூக்ஷ்ம சரீரத்தைக்‌ குறித்துக்‌ கூறப்பட்டதை சிம்ஹாவலோகனம்‌ (11.7 அ)யில்‌ தரப்பட்டுள்ளது. 
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சூக்ஷம சரீரத்தின்‌ 19 தத்துவங்களில்‌, ஐந்து ஞானேந்திரியம்‌, மனது, வாக்கு மற்றும்‌ கை ஆகிய 
எட்டையும்‌ ஸ்ருதி கிரஹம்‌ என்கிறது. ஐந்து ஞானேந்திரியம்‌ மூலம்‌ கிரகிக்க நிஷேதிக்கப்பட்ட சத்தம்‌, 
தொடு வளர்ச்சி, ரூபம்‌, கலை மற்றும்‌ வாசனை, அதுமட்டுமல்லாது மனது எதற்கு குதித்து 
தாவுகின்றதோ, அது நிஷேதிக்கப்பட்ட ஆசை, எதற்கு வாக்கு துடிக்கின்றதோ அது கேட்க முடியாத 
மற்றும்‌ பொய்‌ கூறுதல்‌, கையினால்‌ செய்யப்படும்‌ நிஷித்தமான செயல்‌ ஆகியவற்றினை அதிகிரஹம்‌ 
என்று கூறுகிறது. கிரஹம்‌ அதிகிரஹத்தின்‌ கீழே (அதீனமாக) உள்ளது. கிரஹம்‌ மற்றும்‌ அதிகிரகமே 
ஜீவனிற்கு மிருத்யு அதாவது பற்று (பந்தனம்‌) ஆகிறது. (பிரு. 3.3.2-9) மரணத்திற்கு மிருத்யு 
உண்டாக்குவது பரமாத்மா. 


11.8. நான்‌ க்ஷம்‌ சரீரம்‌ இல்லை 


மேற்கூறியவற்றால்‌. "நான்‌, ஸ்துல சரீரமல்ல” என்று நிரூபிக்கப்பட்டதுபோல “சூக்ஷம சரீரமும்‌ 
நான்‌ அல்ல ' என்று உணர்தல்‌ வேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ அதன்‌ தத்வமானது ஜடமே ஆகும்‌. அது ஒன்று 
மற்றொன்றோடு சேர்ந்து செயல்புரிகின்றது. அதனால்‌ அதன்‌ செயல்திறன்‌ சேதனமான ஜீவனின்‌ 
போகத்திற்கு மட்டுமே உள்ளது. அப்படியானால்‌ ஜீவன்‌ அதிலிருந்து வேறுபட்டவன்‌ என்று கூற 
வேண்டியதாகும்‌. அதனால்‌ ஜீவன்‌ சூக்ஷ்ம சரீரத்தின்‌ அங்கமான ப்ராணன்‌ ஞானேந்திரியம்‌, 
கர்மேந்திரயம்‌, இவைகளோடு சம்பந்தம்‌, சம்பந்தமின்மை மற்றும்‌ நாசம்‌ அடைவதைக்‌ 
கண்டுகொண்டிருக்கிறது. ப்ராணனானது பொதுவாக பெரும்பாலும்‌ மனிதனின்‌ கட்டுப்பாட்டில்‌ 
இருக்கின்றது. யோகிகளுக்கோ முழுவதும்‌ கட்டுப்பாட்டில்‌ இருக்கின்றது. அதனால்‌ தெளிவாகக்‌ 
காணப்படுகிறது. இந்த அங்கங்கள்‌ ஜீவனின்‌ போகத்திற்காகவே உள்ளன என்பது. அதனால்‌ அதைப்‌ 
பிரித்தறியும்‌ ஜீவன்‌ அவைகளிலிருந்து வேறுபட்டவன்‌. 


அந்தக்கரணத்தின்‌ விஷயத்திலும்‌ இந்த உண்மை பொருந்தும்‌. இருந்தாலும்‌ இதைப்‌ புரிந்து 
கொள்வதில்‌ ஒரு பிரச்சனை உள்ளது. அந்தக்கரணத்தின்‌ சங்கல்பம்‌, தீர்மானம்‌, நினைவாற்றல்‌ 
மற்றும்‌ அஹம்பாவம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பார்க்கும்போது நமக்குத்‌ தெளிவாகத்‌ தெரிகின்றது. நான்‌ 
அவற்றிலிருந்து வேறுபட்டவன்‌ என்று, ஆனால்‌, இந்த சாக்ஷித்தன்மையும்‌ ஒரு சங்கல்பத்தின்‌ 
அஹம்பாவத்தின்‌ ரூபத்தில்‌ அந்தக்கரணத்தின்‌ தருமமாக தோற்றமளிக்கின்றது. நான்‌ இந்த 
சங்கல்பங்களின்‌ சாக்ஷி என்று; இதுவும்‌ ஒரு மனோ விருத்தியே ஆகும்‌. இதிலும்‌ நான்‌ என்ற அஹம்‌ 
விருத்தி உள்ளது. அதனால்‌ நான்‌ அந்தக்கர ணத்திலிருந்து எவ்வாறு வேறுபட்டவனாக இருத்தல்‌ 
இயலும்‌?நான்‌ அதுவே, அதிலிருந்து வேறல்ல என்கிற பாவனையானது நீங்குவதில்லை. இந்த 
சந்தேகத்தை நீக்க நாம்‌ ஸுஷுப்தி அதாவது ஆழ்ந்த தூக்கத்தைப்‌ பற்றி சிந்தித்தல்‌ அவசியம்‌. 
எல்லோருக்கும்‌ இது தெளிவே, தூ க்கத்தில்‌ விழிப்பு மற்றும்‌ கனவு நிலைகளைப்போல மானமான்‌ ௮ 
இருப்பதில்லை, இருந்தாலும்‌, ஒரு விசேஷமான ஞானம்‌ இல்லாததினை சாக்ஷியாகக்‌ காணும்‌ 'நான்‌' 
இருக்கிறேன்‌. அதனால்‌ ஆழ்ந்த உறக்கத்திலிருந்து எழுந்தவுடன்‌ நான்‌ கூறுவது: நன்றாகத்‌ 
தூங்கினேன்‌, ஒன்றும்‌ அறியவில்லை என்று. தூக்க நிலையில்‌ நான்‌ இல்லாதிருந்தால்‌ என்னுடைய 
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வாயிலிருந்து இப்படிப்பட்ட வார்த்தையானது நிச்சயம்‌ உண்டாகாது. அதனால்‌, தூக்கத்தில்‌ 
அந்தக்கரணம்‌ செயல்புரிவதில்லை என்பது நிச்சயமாகின்றது. அப்படியானால்‌, விழிப்பு மற்றும்‌ 
தூக்கத்தில்‌ அந்தக்கரணத்தின்‌ அறிவு அந்தக்கரணத்தினாலேயே உண்டாயிருக்க வேண்டும்‌, 
என்பது போன்று தூக்க நிலையில்‌ சந்தேகிக்க இயலாது என்பதில்‌ எந்த சந்தேகமும்‌ இல்லை. 
அதனால்‌ தூக்கத்தில்‌ அந்தக்கரணத்தின்‌ இன்மையை எந்த ஆத்மா அனுபவிக்கிறதோ அது 
அந்தக்கரணத்திலிருந்து வேறுபட்டதாக இருத்தல்‌ அவசியம்‌. 


அப்படியானால்‌ சூக்ஷம சரீரத்தின்‌ எல்லா தத்துவமும்‌ பார்க்கப்படுவதே ஆகும்‌. அதன்‌ சாக்ஷி 
(பார்ப்பவரான ஆத்மா) சூக்ஷம சரீரத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்பது தெளிவே. அதனால்‌ நான்சூக்ஷ்ம 
சரீரம்‌ இல்லை என்று தீர்மானமாகின்றது. 


11.9. காரண சரீரம்‌ 


இப்படியாக ஆத்மா ஸ்தூல சரீரமும்‌ இல்லை, சூக்ஷம சரீரமும்‌ இல்லை என்று இந்த இரண்டு 
சரீரத்திலிருந்தும்‌ வேறுபட்டது என்பதும்‌ தெளிவானது. அதனால்‌ இந்த இரண்டு சரீரத்தையும்‌ மிகவும்‌ 
இயல்பாகத்‌ தன்னுடையதாக்கி அதைத்‌ தானே என்று எண்ணுகிறது இந்த ஜீவன்‌. ஆனால்‌ அது 
அவ்வாறு இல்லை. அதாவது, அது தன்னையே அறிந்ததாயில்லை. இதுவே அதன்‌ அஞ்ஞானம்‌. 
இதனால்‌ தான்‌ எது இல்லையோ அதைத்‌ தானாக நினைக்கின்றது. இதனால்‌, அதன்‌ லிங்கம்‌, ஜாதி 
முதலியவையை அனுசரித்துத்‌ தன்னைத்தானே, நான்‌ ஆண்‌, நான்‌ பெண்‌, நான்‌ பிராம்மணன்‌, நான்‌ 
சூத்திரன்‌ என்று தவறாக நினைக்கின்றது. இதுவே ஜீவனின்‌ மித்யை ஞானம்‌. இதற்கு 
அனுசரணையாக அது விருப்பு கூடியதாக பலவகையான கர்மத்தில்‌ ஈடுபடுகிறது. இதனால்‌ 
செய்யப்பட்ட கர்மத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ அனைத்தும்‌ காண முடிடியாத அந்தக்கரணத்தில்‌ 
நிலைபெறுகின்றன. அதையெல்லாம்‌ அது இந்தப்‌ பிறவியிலேயே அனுபவிக்க இயலாது, அதனால்‌, 
அது வேறொரு பிறப்பினை அடைய வேண்டியதாகும்‌. அப்படியாக, பிறப்பிறப்பு எனும்‌ சம்சார 
சக்கரத்திற்கு அஞ்ஞானமே காரணமாகின்றது. இதுவும்‌ நாசமடையும்‌ தன்மையுள்ளதால்‌ சரீரமே 
ஆகும்‌. அதனால்‌ அஞ்ஞனாத்தைக்‌ காரண சரீரம்‌ என்று கூறுகிறோம்‌. (ஈ.ஷா.பா. 8) இதனோடும்‌ 
தனக்கு சம்பந்தமில்லை என்று (அத்யாயம்‌ 12.9) 


11.10. வித்யா கர்ம பூர்வ ப்ரஜ்ஞை 

விழிப்பு நிலையில்‌, விருப்பு வெறுப்பு கூடிய ஜீவன்‌ ஒரு க்ஷணமும்‌ கூட சாந்தமாக இருத்தல்‌ 
இயலாது. எதையாவது செய்துகொண்டோ, அறிந்துகொண்டோ இருக்கிறது. இப்படி நல்லது 
கெட்டது என்ற விசாரத்தைத்‌ தெரிந்தவராக இருப்பதுவே வித்யை ஆகும்‌. நல்லது கெட்டதான 
செயலைச்‌ செய்வது கர்மம்‌ ஆகும்‌. இதில்‌ விஹிதம்‌ (சாஸ்திரத்தினால்‌ விதிக்கப்பட்டது), அவிஹிதம்‌ 
(விஹிதத்திலிருந்து வேறுபட்டது), பிரதிஷித்தம்‌ (சாஸ்திரத்தினால்‌ நிராகரிக்கப்பட்ட து), 
அப்ரதிஷித்தம்‌ (எது நிராகரிக்கப்படவில்லையோ) என்று மூன்று வகையாக நல்லது, கெட்டது, 
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பிரயோஜனமற்றது என்று பிரிக்கமுடியும்‌. அதுமட்டுமல்ல, வித்யையும்‌, கர்மம்‌ அந்தக்கரணத்தில்‌ ஒரு 
சம்ஸ்காரத்தினை தோற்றுவிக்கின்றது; இதுவே பூர்வபிரஞ்ஞா ஆகும்‌. இதையே, வாசனை என்றும்‌ 
கூறுவர்‌. இது எதிர்காலத்தில்‌ உண்டாகும்‌ வித்யை மற்றும்‌ கர்மத்திற்குத்‌ தூண்டுதலாக ஆகின்றது. 
இவை மூன்றும்‌ ஒரு உடலிலிருந்து விடுபட்டு வேறு உடலை அடையும்‌ ஜீவனின்‌ வழிகாட்டும்‌ வரைபடம்‌ 
ஆகும்‌. அதாவது, ௭ என கணி எ பன்ன எ “தம்‌ வித்யா கர்மணே ஸமன்வாரபேதே 
பூர்வப்ரஜ்ஞா ச ' இவை மூன்றும்‌ சேர்ந்து அடுத்த பிறவியை நிச்சயிக்கின்றது (பிரு. 4.4.2) 


1111. சஞ்சித ப்ராரப்த ஆகாமி 


அனாதி காலமாக இந்த பிறப்பிறப்பானது இருக்கின்றது. ஒவ்வொரு பிறவியிலும்‌ செய்யப்பட்ட 
செயல்களின்‌ பலன்கள்‌ அதே பிறவியில்‌ அனுபவிக்கப்படுவது இல்லை. ஏனென்றால்‌, அந்த 
பலன்களை அனுபவிக்கத்‌ தேவையான இடம்‌, நேரம்‌ மற்றும்‌ சூழ்நிலையான து அந்தப்‌ பிறவியிலேயே 
இல்லாதிருப்பதாகும்‌. ஈச்வரனின்‌ ஆஞ்ஞஜையினால்‌ அந்த கர்மபலனின்‌ அனுபவத்திற்கான சமயம்‌ 
உண்டாகும்போது அது அனுபவிக்கப்படுகின்றது. அப்படி அனுபவிக்கப்பட்டதால்‌ கர்மபலனானது 
அழிகின்றது. அனுபவிக்காமல்‌ இருக்கும்‌ கர்மமானது அப்படியே இருந்துவிடுகிறது. அதுவே 
அண்ணை: ஸஞ்சித கர்மண: எனப்படுகிறது. இதன்‌ அனுபவமானது முழுவதும்‌ ஒரே பிறவியில்‌ 
அடைவது இயலாது. சில பாவங்களுக்காக பிரத்யேகமாக பிறவிகளை எடுக்க வேண்டியிருப்பதாக 
சாஸ்தரத்தினால்‌ அறியப்படுகிறது. அதனால்‌ சஞ்சித கர்மத்தின்‌ ஒரு பகுதியை அனுபவிக்க 
ஜீவனுக்குப்‌ பிறவியை பகவான்‌ தருகிறார்‌. அப்படி எந்தக்‌ கர்மபாகத்தை அனுபவிக்கப்‌ பிறவியினை 
அடைகிறதோ அதுவே எனக்‌ ப்ராரப்த கர்ம எனப்படுகிறது. அதை அனுபவிக்கும்போது 
செய்யப்படும்‌ கர்மங்களே ஊர்கள்‌ அகாமி கர்ம எனப்படுகிறது. அப்படி அஞ்ஞானியான 
ஜீவனானது இந்தப்‌ பிறவியில்‌ அனுபவிக்கும்‌ கர்மத்தை காட்டிலும்‌ அது செய்கின்ற கர்மங்களே 
அதிகமாக இருக்கின்றன. பிராயஸ்சித்த கர்மத்தினால்‌ ப்ராரப்தம்‌ மற்றும்‌ சஞ்சித பாவ கர்மத்தினில்‌ 
சிறிதளவு குறைக்கவும்‌ முடியும்‌. ஆனால்‌, செய்யப்பட்ட புண்ணிய கர்மத்தை அனுபவிக்க பிறவி 
எடுத்தே தீரவேண்டும்‌. அதனால்‌ புண்ணிய கர்மத்தினால்‌ மட்டும்‌ பிறப்பிறப்பு முடிவடைவது என்பது 
இயலாது என்று தெளிவாகிறது. 


11.12. மரண க்ரமம்‌ 


ஒவ்வொரு ஜீவனுக்கும்‌ ப்ராரப்தத்தை அனுசரித்து ஆயுள்‌ இருக்கும்‌. இது பிராயஸ்சித்தம்‌ மற்றும்‌ 
புண்ணிய கர்மத்தினால்‌ கூடுதலாக வாய்ப்புள்ள து, பாவத்தினால்‌ குறையவும்‌ வாய்ப்புள்ளது. 
ஆயுளானது முடியும்‌ தருவாயில்‌ மூப்பு, ஜ்வரம்‌ முதலியவைகளால்‌ உடல்‌ பலவீனமடைகிறது 
படுக்கையில்‌ விழுந்தபின்னர்‌, முடிவு நேரம்‌ நெருங்கும்போது அவருடைய மாம வழியானது 
திறப்பதால்‌ நினைவாற்றலும்‌ குன்றிவிடுகின்றது. அந்நேரத்தில்‌ தன்னுடைய மேன்மைக்காக தானே 
எந்த கர்மத்தையும்‌ (முயற்சி) செய்ய இயலாததாகிறது. இந்தப்‌ பிறவியில்‌ சேர்ந்துள்ள வித்யா கர்ம 
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பூர்வபிரஞ்ஞாவினால்‌ அதற்கு அடுத்த பிறவியானது முடிவாகிறது (பிரு. பா. 4.3.35) அதனால்‌ 
சாதகர்கள்‌ முழுமுயற்சியுடன்‌ கெட்ட கர்மத்தை விடுத்து நல்ல புண்ணிய கர்மத்தை அடைய 
வேண்டும்‌ (செய்ய வேண்டும்‌) (பிரு. பா. 4.4.2) 


இறக்கும்‌ தருவாயில்‌ உள்ளவரின்‌ வாக்கு இந்திரியமானது முதலில்‌ செயலிழக்கின்றது. அது 
அடுத்த பிறவியிலுண்டாக இருக்கும்‌ நிலைக்கு ஏற்ப ஆவதாக அவருடைய மனதில்‌ 
நிலைபெறுகின்றது. எர பானுமான்‌ எண்‌ அணா எக பாணி பாதபாயூபஸ்தாக்யானி 
ஸர்வேஷாம்‌ உபலக்ஷனார்தா வாக்‌ எல்லா கர்மேந்திரியங்களுக்கும்‌ உபலக்ஷணமாக வாக்கு 
கூறப்படுகிறது (பிரு. 1.4.7) அடுத்து அவர்‌ பேச்சு நின்றுபோகிறது. அப்பொழுது சக்ஷீ முதலிய 
ஞானேந்திரியம்‌ தன்னுடைய தேஜோரூப அவயவயத்துடன்‌ மனதில்‌ நிலை பெறுகிறது 
(அடக்கமாகிறது) ஆனால்‌, இப்பொழுது அதனால்‌ முழுமையாக ஒரு ஸ்தூல சரீரமானது, 
அடையப்பட்டதாக ஆகிறது. அடுத்து இந்திரியத்தின்‌ தேஜ மாத்திரைகளானது (பாசம்‌) கூடியதாக 
மனது இதயத்தில்‌ அடங்குகின்றது. அதனால்‌, எல்லா இந்திரியங்களும்‌ செயல்புரிவது நிற்கின்றது. 
(பிரு. பா. 4.4.1-2) அதன்‌ பின்னர்‌ இனி வரப்போகும்‌ பிறவிக்கு ஏற்பதான விருத்தியுடன்‌ கூடியதாகப்‌ 
ப்ராணனில்‌ லயமடைகின்றது (பிர. 3.10) அடுத்து ப்ராண விருத்தியானது ஜீவாத்மாவில்‌ 
லயமடைகின்றது. அப்பொழுது, வாக்கு, மனது மற்றும்‌ ப்ராணனை தன்னில்‌ லயம்‌ கொண்டதாக 
இருக்கும்‌ ஜீவாத்மாவானது சூக்ஷம சரீரத்துடன்‌ உடலின்‌ ஏதாவது ஒரு துவாரம்‌ வழியாக 
வெளியேறுகின்றது. (ஸூ.பா. 4.2.1-11) கர்பத்தினை அடைகிறது (சா. பா. 5.10.1-8) இப்படி ஜீவனில்லாத 
சரீரம்‌ இறக்கின்றது, ஜீவனல்ல. (சா. பா. 6.11.3) 


11.13. பிறப்பு க்ரமம்‌ 


இந்த இறந்த ஜீவன்‌ உபாசகனாக இருந்தால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ முதலிய லோகத்தை அடைகின்றது, 
கர்மம்‌ செய்வதாக இருந்திருந்தால்‌ பித்ருலோகத்தையும்‌, விசேஷமாக பல புண்ணிய கர்மத்தை 
செய்திருந்தால்‌ சுவர்க்கம்‌ முதலிய லோகத்தையும்‌, விசேஷமாக கெட்ட கர்மம்‌ (பாவம்‌) 
செய்திருந்தால்‌ ரெளரவம்‌ முதலிய நரக லோகத்தையும்‌ அடைந்து மீதமுள்ள கர்மத்தை அனுபவிக்க 
இந்த லோகத்தை அடைகின்றது (ஸூ.பா. 3.1..8-17) 


அடுத்த சரீரத்தை அடையும்‌ முறையும்‌ கம்பளிப்புழுவிற்குச்‌ சமமாக உள்ளது. அதாவது, எவ்வாறு 
கம்பளிப்புழு அடுத்த இலையை பற்றி தான்‌ இருக்கும்‌ இலையை விடுகின்றதோ அதுபோல ஜீவன்‌ 
தன்னுடைய வாசனையினால்‌ அடுத்த சரீரத்தை அடைந்து பழைய சரீரத்தை விட்டுவிடுகின்றது 
(பிரு. பா. 4.4.3) ஆனால்‌, இந்த உடலிற்கு உபதானமான சூக்ஷ்ம பூதங்களை பழைய சரீ ரத்திலிருந்து 
கொண்டு வருகின்றது (ஸூ.பா. 3.1.1) இந்த உலகத்தை அடையும்போது, மழை மூலமாக வந்து தானிய 
வகைகளை அடைகின்றது. அதிலிருந்து ஆணின்‌ உடலில்‌ வீரியமாக ஆகி முடிவில்‌ பெண்ணின்‌ 
கர்ப்பத்தில்‌ போகிறது. 
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அதனால்‌, முன்‌ பிறவியில்‌ வித்யா- கர்ம- பூர்வ பிரஞ்ஞாவினுடைய மாற்றத்தினால்‌ ஜீவன்‌ இந்த 
பிறவியில்‌ காமமய அல்லது அகாமமய (விரும்பத்தக்கது, விரும்பத்தகாதது), குரோதமய அல்லது 
அகுரோதமய (கோபம்கூடியது, கோபமற்றது) தர்மமய அல்லது அதர்மமய (தர்மம்‌ கூடியது, 
அதர்மமான து) தேஜோமய அல்லது அதேஜோமய (பிரகாசம்‌ கூடியது அல்லது பிரகாசமற்றது) கூடிய 
பிறப்பை அடைகின்றது. 


கேள்வி 


கக்‌ 
4 


சரீரத்திற்கு அன்னமயம்‌ என்ற பெயரின்‌ காரணம்‌ என்ன? 


2. நவதுவாரம்‌ (ஒன்பது துவாரங்கள்‌) எவையெவை? 

3. ஆறுமாற்றங்களினைக்‌ கூறுக? 

4. ஏழுதாதுக்கள்‌ யாவை? 

5. மனிதன்‌ மற்றும்‌ செடிகொடிக்கு உள்ள சமானத்தன்மை என்ன? 

6. ஜீவனுக்கு ஸ்தூல சரீரம்‌ ஏன்‌ உண்டாகின்றது? 

7. ஞானிமற்றும்‌ அஞ்ஞானியின்‌ வேறுபாடு என்ன? 

8. புண்ணிய பாவத்தின்‌ வேறுபாட்டால்‌ எந்தெந்தப்‌ பிறவி உண்டாகிறது? 

9. சரீரம்‌ மாறினாலும்‌ ஜீவன்‌ மாறுவதில்லை என்‌ று ஏன்‌ கூறப்படுகிறது? 

10. ஸ்தூல சரீரம்‌ ஜீவனின்‌ போகத்திற்குக்‌ காரணம்‌ என்‌ று எவ்வாறு கூறப்படுகிறது? 
11. சூக்ஷம சரீரம்‌ எப்படிப்பட்டது? அது லிங்க சரீரம்‌ என்று ஏன்‌ கூறப்படுகிறது? 

12. உறக்கத்தில்‌ ஸ்தூல சூக்ஷ்ம சரீரத்தில்‌ ஜீ வனுக்கு உண்டாகும்‌ சம்பந்தம்‌ என்ன? 
13. சரீரத்தின்‌ செயல்கள்‌ எவ்வா று உண்டாகின்றன? 

14. சூக்ஷ்ம சரீரத்தின்‌ தத்துவங்கள்‌ எவை? 

15. 


எந்நிலையை மரணம்‌ என்கின்றனர்‌? 

16. ஆத்யாத்மிகம்‌, ஆதிபெளதிகம்‌ மற்றும்‌ ஆதிதைவிகம்‌-விவரிக்கவும்‌. 
17. கரணம்‌ என்பதென்ன? 

18. அந்தக்கரணத்தின்‌ செயல்‌ என்ன? 

19. நாம்‌ உண்ணும்‌ உணவில்‌ எந்தெந்த பாகம்‌ என்னென்னவாகின்றது? 
20. உணவு உண்ணாவிட்டால்‌ என்ன ஆகும்‌? 


21. அந்தக்கரணத்தின்‌ நான்கு பிரிவுகள்‌ எவை? 





22. 
23. 
24. 


25. 
26. 
27. 
28. 


29. 
30. 


31. 


32. 
33. 


34. 
35. 
36. 
37. 
38. 
39. 
40. 
41. 
42. 
43. 
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கர்மபலன்‌ எங்கு நிலைப்பட்டுள்ளது? 
ஐந்து ப்ராணன்கள்‌ யாவை?எங்கெங்கு அவை நிலைப்பட்டுள்ளன? 


ஐந்து ப்ராணனின்‌ காரியங்கள்‌ யாவை? நம்மால்‌ அருந்தப்பட்ட நீரின்‌ எந்தெந்த பாகம்‌ 
என்னென்னவாகின்றது? 


ஐந்து ஞானேந்திரியங்கள்‌ யாவை? அவற்றின்‌ செயல்கள்‌ எவை? 
ஒரு ஞானேந்திரியத்தின்‌ செயலை மற்றொன்று செய்வதில்லை? ஏன்‌? 
ஞானேந்திரியங்களின்‌ ஆதிதைவம்‌ எவை? 


ஒரு இந்திரியம்‌ செயல்புரியும்போது மற்றவை செயல்புரிவதில்லை, உதாரணத்துடன்‌ 
விளக்கவும்‌. 


ஐந்து கர்மேந்திரியங்கள்‌ யாவை? 


நாம்‌ உண்ணும்‌ ஸ்னிக்த (தேஜஸ்‌, நெய்‌ முதலிய) பொருளின்‌ எந்தெந்த பாகம்‌ 
என்னென்னவாகின்றது? 


கிரஹம்‌, அதிகிரஹம்‌, விவரிக்கவும்‌. அது ஜீவனை என்ன செய்கின்றது? 
சூக்ஷம சரீரத்தினைக்காட்டிலும்‌ வேறானது ஜீவன்‌ எவ்வாறு? 


ஜீவன்‌ அந்தக்கரணத்திலிருந்து வேறுபட்டதாக இருந்து சாக்ஷியாக இருக்கிறதென்று 
எவ்வாறு அறியப்படுகிறது? 


காரண சரீரம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

வித்யா- கர்ம- பூர்வப்ரஜ்ஞை என்றால்‌ என்ன? 

வாசனை என்றால்‌ என்ன? 

சஞ்சிதம்‌, ப்ராரப்தம்‌ மற்றும்‌ ஆகாமி கர்மம்‌ என்பவை என்ன? 

சத்கர்மமும்‌ (நல்ல செயல்‌) பந்தம்‌ விளைவிப்பது என்று எவ்வாறு கூறப்படுகிறது? 
மனிதனின்‌ ஆயுள்‌ எதனால்‌ தீர்மானிக்கப்படுகிறது? 

மரண நேரத்தில்‌ என்ன நடக்கிறது? 

அடுத்த பிறவி எதனால்‌ தீர்மானிக்கப்படுகிறது? 

மரண நேரத்தில்‌ இந்திரியங்கள்‌ தங்கள்‌ சக்தியை எவ்வாறு இழக்கின்றன? 
பிறப்பு கிரமத்தை விளக்கவும்‌. 


CRD 





கடந்த அத்யாயத்தில்‌ அஞ்ஞானத்தின்‌ காரண சரீரத்தைக்‌ குறித்துக்‌ கூறப்பட்டது இதில்‌ 
அதைக்‌ குறித்து விசாரம்‌ செய்யப்படும்‌. 
12.1. ஜீவனின்‌ ப்ரமையான கற்பனை 

ஜீவனானது ஸ்தூல மற்றும்‌ சூக்ஷ்ம சரீரத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்று கூறப்பட்டது. 
இருந்தாலும்‌ பொதுவாக எல்லோரும்‌ தன்னை ஸ்தூல சரீரத்தின்‌ நோக்கில்‌ ஆண்‌, பெண்‌, அலி, 
முடவா, குருடர்‌, செவிடர்‌, ஊமையர்‌ முதலியனவாக சிந்திக்கின்றனர்‌. அடுத்து சூக்ஷம சரீரத்தின்‌ 
நிலையிலிருந்து புத்தி முதலிய வரையறையினால்‌ தன்னை இன்பமானவர்‌, துன்பமானவர்‌, 
அறிவுள்ளவர்‌, முட்டாள்‌, ஆசைப்பட்டவர்‌, கோபம்‌ கொண்டவர்‌, யோகி, அஞ்ஞானி முதலியனவாக 
நினைக்கின்றார்கள்‌. அது மட்டுமல்ல. மற்ற சரீ ரத்துடன்‌ தன்னை சம்பந்தப்படுத்தித்‌ தன்னை தாய்‌, 
தந்தை, மகன்‌, மகள்‌, மருமகன்‌, மருமகள்‌, நண்பன்‌ முதலியனவாக நினைக்கிறனர்‌. இனியும்‌ உடல்‌ 
முதலியவற்றுடன்‌ எந்த சம்பந்தமும்‌ இல்லாத உபாதிகளான சொத்து முதலியவற்றுடன்‌ 
சம்பந்தப்படுத்தித்‌ தன்னைச்‌ செல்வந்தர்‌ அல்லது தரித்திரர்‌ என்றெல்லாம்‌ கருதுகின்றனர்‌. இந்த 
விசேஷமெல்லாம்‌ உபாதி மூலமாக வந்தது என்றும்‌ கூட நினைப்பதில்லை. அவருக்கு இவற்றைத்‌ 
தெளிவாக அனுபவிக்கும்‌ போதும்‌ கூட அவையாவற்றிற்கும்‌ சைதன்யமான சாக்ஷியாக இருக்கும்‌ 
போது, ஜடமான அந்தப்‌ பார்க்கப்படும்‌ பொருட்களாக அவர்‌ எவ்வாறு ஆவது இயலும்‌? 


ஏதாவது ஒரு விஷயத்தை அறிபவராக எப்போதும்‌ நாம்‌ இருப்பதால்‌ “அறிபவன்‌ '' என்பதுதான்‌ 
தன்‌ ஸ்வரூபம்‌ என்று ஒருவன்‌ நினைத்தால்‌ அது தவறாகும்‌. (5.1) அத்யாயத்தில்‌ எது எந்தக்‌ 
காலத்திலும்‌ ஒருவரை விட்டு விலகாதோ அதுவே அவருடைய ஸ்வரூபம்‌ என்று கூறப்பட்டது. 
ஜகத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ப்ரம்மமே என்றும்‌ தீர்மானம்‌ செய்யப்பட்டது. ஆனால்‌ ஆழ்ந்த தூக்கத்தில்‌ 
ஞாத்ருத்வம்‌ (அறிபவன்‌ என்ற தன்மை) இல்லாததாகிறது. a ணா | gd: aT வரர: ௭ 
எரர்‌ எனிள: எ மய்ய யப எளி; “ந த்ருஷ்டேர்த்ரஷ்டாரம்‌ பச்‌'யேர்‌ ந ச்ருதே: 
சீரோதாரம்‌ சீருணுயா: ந மதேர்‌ மந்தாரம்‌ மன்வீதா: ந விஜ்ஞாதேர்‌ விஜ்ஞாதாரம்‌ விஜானீயா: 
... ஏனெனில்‌ அறிதலின்‌ இலக்கணமே ஒரு பொருளைப்‌ பற்றிய அறிவும்‌, அதை அறியாததும்‌ ஆகும்‌. 
இந்த தூக்க நிலையில்‌ அறிதலும்‌ இல்லை. அறியாதிருத்தலும்‌ இல்லை. ஆகவே இது ஒருவரின்‌ 
ஸ்வரூபம்‌ இல்லை. அறிபவரும்‌ இல்லை, அறியப்படு பொருளும்‌ இல்லை. 


கூட 


வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ | ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 163 


அங்குப்‌ பார்க்கப்படும்‌ பார்வையைப்‌ பார்ப்பவர்‌, அதைக்‌ காணுதல்‌ இயலாது, கேட்பதில்‌ காது 
அதைக்‌ கேட்பது இயலாது, அறிபவரின்‌ அறிவு அவர்‌ அறிய இயலாது. (பிரு3.4.2) என்பதால்‌ 
ஞாத்ருத்துவமும்‌ அவரின்‌ ஸ்வரூபம்‌ இல்லை என்றாகிறது. 


12.2. ஜீவனின்‌ ஸ்வரூபம்‌ எப்பொழுது அறியப்படுகிறது? 


தூக்கத்தில்‌ ஜீவனின்‌ ஸ்வருபம்‌ அறியப்படுகிறது. அதாவது வெளி விஷயங்களின்‌ அடைவு, மற்ற 
சரீரங்கள்‌, தன்னுடைய ஸ்தூல மற்றும்‌ சூக்ஷம சரீரம்‌ முதலியவற்றால்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளப்படும்‌ 
கற்பிதமான சம்பந்தமும்‌ தூக்கத்தின்போது முழுமையாக நம்மை விட்டு நீங்குகின்றது. ஆத்மா 
மட்டும்‌ உபாதிகளற்ற நிலையில்‌ இருக்கின்றது. என்பதால்‌ அந்நிலையில்‌ எப்படி இருந்ததோ அதுவே 
ஜீவனின்‌ உண்மை ஸ்வரூபம்‌. ஆனால்‌ இந்த ஸ்வரூபம்‌ விழிப்பு மற்றும்‌ கனவு நிலையில்‌ நீங்கி 
விடுகின்றது என்பதால்‌ அதுவே உண்மை ஸ்வரூபம்‌ என்று எவ்வாறு கூறுதல்‌ இயலும்‌. என்கிற 
சந்தேகம்‌ தவறானது. ஏனென்றால்‌ தூக்கத்தில்‌ உள்ள ஸ்வரூபமே விழிப்பு நிலையிலும்‌ உள்ளது. 
தூக்கத்தில்‌ உபாதிகளற்றும்‌ விழிப்பு நிலையிலோ உபாதிகளோடும்‌ கூடியதாகும்‌ என்பதால்‌ வேறுபாடு 
உபாதியில்‌ மட்டுமே. ஸ்வரூபத்தில்‌ இல்லை. 


ஆழ்ந்த உறக்கத்தில்‌ அது இருப்பதும்‌ கூட அனுபவத்தில்‌ வருவதில்லை என்றாலும்‌ அதை 
சூனியம்‌ (இன்மை) என்று ஏற்பதில்லை. (அத்யாயம்‌ 11.1) ஏனென்றால்‌ தூங்கியவரே 
விழித்தெழுந்ததும்‌ தன்னுடைய அனுபவத்தைக்‌ கூறுகின்றார்‌. அவர்‌ உறக்க நிலையில்‌ 
இல்லாதிருந்தால்‌ எவ்வாறு தன்னுடைய அனுபவத்தைக்‌ கூறுதல்‌ இயலும்‌? இருந்தாலும்‌ 
அனாதிகாலமாக தன்னை உபாதி கூடியவராகவே நினை க்கின்றனர்‌ என்பதால்‌ உபாதிகளற்று 
அறிவதில்லை. உதாரணத்திற்கு, அக்கம்‌ பக்க வீடுகளைக்‌ கொண்டு தன்னுடைய வீட்டை 
அடையாளம்‌ கண்டு கொள்பவருக்கு அந்த வீடுகள்‌ இல்லாது போனால்‌ தன்னுடைய வீட்டைக்‌ கண்டு 
கொள்வதில்‌ ப்ரச்னை உண்டாகும்‌. அறிய வேண்டுமானால்‌ தன்னுடைய வீட்டைக்‌ குறித்த 
லக்ஷணங்களின்‌ சரியான அறிவு அவசியம்‌. தன்னுடைய உபாதிகளற்ற ஸ்வரூபத்தின்‌ சரியான அறிவு 
அடைந்த பின்னர்‌, உபாதி உள்ள போதும்‌ அந்த ஞானம்‌ நீங்குவதில்லை. 
12.3. ஸ்வரூப நிர்ணயம்‌ 

ஆழ்ந்த உறக்கத்தில்‌ உண்டாகும்‌ ஜீவனின்‌ ஸ்வரூபத்தை ப்ரத்யக்ஷ ப்ரமாணம்‌ மூலம்‌ நாம்‌ 
தீர்மானிக்க இயலாது. ஏனென்றால்‌ ஜீவன்‌ ஞானேந்த்ரியமான ப்ரத்யக்ஷப்ரமாணத்தை விழிப்பு 
நிலையிலேயே விட்டுவிட்டு வந்து விட்டது. அதை அனுமானம்‌, உபமானம்‌, அர்த்தாபத்தி முதலிய 
ப்ரமாணத்திலும்‌ கூட அறிதல்‌ இயலாது. ஏனெ ன்றால்‌, இதை உபயோகிக்க அவசியமான மனதும்‌ 
அந்நிலையில்‌ இருப்பதில்லை. அதுமட்டுமல்ல, தூங்கும்‌ ஜீவனுக்கு எந்த சின்னமும்‌ (அடையாளம்‌) 
இல்லை. என்பதால்‌ விழிப்பு நிலையில்‌ இந்த்ரியம்‌, மனது முதலியவை இருந்தும்‌ கூட அந்த 
ப்ரமாணங்களால்‌ எந்த ப்ரயோஜனமும்‌ இல்லை. இப்படி ஜீவனின்‌ ஸ்வரூபமானது இத்தனை 
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ரகசியமானபோதும்‌ சில விஞ்ஞானிகள்‌ அதை அறியும்‌ பொருட்டு உறங்குபவரை இயந்திரத்துடன்‌ 
இணைத்து அவரை (ஜீவனை) அறிய முயற்சிக்கின்றனர்‌. ன எண்ண சாரணை ““நைஷா தர்கேண 
மதீராபனேயா'' இதன்‌ ஞானம்‌, ப்ரத்யக்ஷமாகவோ தர்க்கம்‌ மூலமாகவோ அறிதல்‌ இயலாது. 
(௧ட1.2.9). 


எ என எல்ரானனனா “ந வாச்யம்‌ தர்க சாஸ்த்ர தக்தாய ' அப்படியானால்‌ தர்க்க 
சாஸ்திரத்தினால்‌ சுட்டெரிக்கப்பட்ட அறிவுடையவர்களுக்கு இதை போதிக்கக்‌ கூடாது என்று 
வியாசர்‌ கூறுகிறார்‌ (மோக்ஷ தர்ம பர்வம்‌ 247.18). அப்படியானால்‌ எவ்வாறு அறிவது. 
ஐகத்ப்ரகரணத்திலும்‌ இதே பிரச்னை உண்டானது என்‌ பதை நினைவுகூர வேண்டும்‌. (அத்யாயம்‌ 
5.9) பரக்ருதிக்கு மேலான (கடந்த) விஷயத்தை ஆகமத்தைத்‌ தவிர வேறு எந்த ப்ரமாணம்‌ மூலமும்‌ 
நாம்‌ தீர்மானிக்க இயலாது. நம்முடைய ஸ்வரூபமும்‌ இதுபோலவே, ப்ரக்ருதியையும்‌ கடந்தது. அதை 
ப்ரம்ம நிஷ்டரான ஆசார்யர்மூலம்‌ மட்டுமே அறிவது இயலும்‌. 


12.4. ஆகமம்‌ மூலம்‌ தீர்மானிப்பது 


ஜகத்தின்‌ உபாதான காரணத்தை ச்ருதி அல்லது ஸ்வரூபத்தை புரிய வைக்க கையாண்ட 
முறையிலேயே ஜீவனின்‌ ஸ்வரூபத்தை நிரூபிக்கவும்‌ கையாளுகின்றது. ஆழ்ந்த தூக்கமானது 
ஸுஷுப்தி எனப்படுகின்றது. அந்த ஸுஷுப்தி நேரத்தில்‌ ஜீவன்‌ எங்குள்ளது, எவ்வாறு உள்ளது 
என்று கேட்டால்‌ அதற்கு பதில்‌: என ௭ என எனி எள்‌ வரில்‌ எள்‌ “ஸதா ஸோம்ய ததா 
ஸம்பன்னோ பவதி ஸ்வம்‌ அபீதோ பவதி” அப்பொழுது சத்துடன்‌ சேர்ந்துள்ளது. தன்னில்‌ 
நிலைப்பட்டதாக இருக்கின்றது. (சா.6.8.1) 


ut சான எச “பர ஆத்மனி ஸம்ப்ரதிஷ்டதே. பரமாத்மாவில்‌ வேறுபடாது 
இருக்கின்றது.” (ப்ர.4.7) ஈக ரன்‌ “அந்தர்‌ ஹ்ருதய அகாச' ஸ்தஸ்மின்‌ சேதே”. 
இதயத்தில்‌ உள்ள ஆகாயத்தில்‌ தூங்கியதாக இருக்கின்றது (பிரு.1.17) எனனை என்கை: 
“ப்ராஜ்ஞேனாத்மனா ஸம்பரிஷ்வக்த:' ஜீவன்‌ ப்ரஞ்ஞா ஆக்மாவுடன்‌ (பரமாத்மாவுடன்‌) 
கூடியவராக இருக்கின்றார்‌. (பிரு 4.3.21) இப்படி தூக்கத்திலுள்ள ஜீவன்‌ ப்ரம்மஸ்வரூபத்தில்‌ 
பிரிவற்றதாக இருக்கின்றது. ஜீவன்‌ ப்ரம்மத்தில்‌ லயம்‌ அடையும்‌ போது ப்ரம்மத்துடன்‌ ஒன்றாக 
இருக்கின்றது. அதனால்‌ தூக்கத்தில்‌ நித்தியமாக அனுபவிக்கப்படும்‌ ஜீவனின்‌ நிஜ ஸ்வரூபம்‌ 
ப்ரம்மமே ஆகும்‌ என்று கூறுவது இயலும்‌. இல்லையேல்‌ அது ப்ரம்மத்துடன்‌ நிலைபட்டு ஒன்றாக 
இருத்தல்‌ இயலாது. அதனால்‌ ஜீவன்‌ தூக்கத்தில்‌ மட்டுமே ப்ரம்மமாக இருக்கின்றது என்று பொருள்‌ 
இல்லை. விழிப்பு நிலையிலும்‌ ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. இதையே சாந்தோக்கிய ஸ்ருதியும்‌ பரமாத்மாவின்‌ 
லக்ஷணத்தை கூறும்‌ போது ஒன்பது முறை கூறுகின்றது. முடிவில்‌ மிகவும்‌ தெளிவாகக்‌ கூறுகின்றது 
HA என்‌ எனன எ னா என களி “ஸூ ய 
ஏஷோ5$ணிமைததாத்ம்யமிதம்‌ ஸர்வம்‌ தத்‌ ஸத்யம்‌ ஸ ஆத்மா தத்த்வமஸி ச்‌ வேதகேதோ ", 
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அதுவே அணிமாவாகும்‌. இந்த ஜகத்‌ முழுவதற்கும்‌ ஆத்மா அதுவே. அது சத்தியம்‌ அதுவே ஆத்மா. 
ச்வேதகேது, அதுவே நீ ஆகிறாய்‌ (சா. 6.8.7) அதுபோல னன்ன ன என எனன 
என எனின்‌ (எனன “நான்யோ$தோ$ஸ்தி த்ரஷ்டா நான்யோ$தோ$ஸ்தி ச்‌'ரோதா 
நான்யோ$தோ5$ஸ்தி மந்தா நான்யோ$தோ$ஸ்தி வீஜ்ஞாதரா - இதனைத்‌ தவிர கேட்பவர்‌ 
இல்லை, இதனைத்‌ தவிர சிந்திப்பவர்‌ இல்லை, இதனைத்‌ தவிர அறிபவர்‌ இல்லை. எள ஈனா 
௭௭ அண என ளோ: “ஸ வா ஏஷ மஹான்‌ அஜ ஆத்மா யோ $யம்‌ விஜ்ஞானமயம: 
இந்த விஜ்ஞான மயமானது ஆத்மாவேயாகும்‌. (பிரு 3.7.23) (விழிப்பு, கனவில்‌ விசேஷமான ஞானத்தை 
அடையும்‌ இது மஹான்‌ மற்றும்‌ பிறப்பற்றது ஆகும்‌. (பிரு 4.4.22) அது மட்டுமல்ல. பரமாத்மாவின்‌ 
ஐக்கியத்தை விரோதிப்பதான 'பல' என்று கூறுவதை நிந்தை செய்கின்றது ஸ்ருதி. 
எளி னிரள்‌ எ ௭ 0 “அன்யோ$ஸாவன்யோ $ஹமஸ்மீதி ந ஸ வேத நான்‌ வேறு, 
அது வேறு என்பவர்‌ அறிந்தவரில்லை (பிரு.1.4.10) எனி: a எனின்‌ ஏ SE Ma பனா 
“ம்ருத்யோஸ்ஸ ம்ருத்யுமாப்னோதி ய இஹ நானேவ பச்‌யதி எவர்‌ இங்கு பலவானதாக 
காண்கின்றாரோ, அவர்‌ மரணத்திலிருந்து மரணத்தை அடைகின்றார்‌ (பிரு.பா. 4.4.19) இப்படி பல 
ஸ்ருதி மந்திரங்களும்‌ இதையே கூறுகின்றது. மற்ற விசாரணை இந்த விஷயத்தைதிடம்‌ செய்வதே 
ஆகும்‌. 
12.5. “மமைவாம்ச” என்பதின்‌ பொருள்‌ 

சந்தேகம்‌: ஸ்ருதியில்‌ இப்படிப்பட்ட பிரிவற்ற நிலையைக்‌ கூறும்‌ வாக்யம்‌ சில இடங்களில்‌ 
உள்ளது. ஆனால்‌ மற்ற இடங்களில்‌ ப்ரஹ்மத்தை ஜீவனிலிருந்து வேறு என்று கூறுகின்றது ௮5௮: 
எ ணன: “ஸோ$ன்வேஷ்டவ்ய: ஸ விஜிஜ்ஞாஸிதவ்ய: . அதனை ஆராய வேண்டும்‌, 
அதனைத்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌ (சா-8.7.1) மற்றும்‌, சில இடங்களில்‌ ஏரார்‌: சா ஷா: 
வரன்‌ ப எவன: ..... எனின்‌ எள்‌ னர்‌ “யதாக்னே: க்ஷாத்ரா விஸ்புலிங்கா: 
வ்யுச்சரந்தி ஏவமேவ அஸ்மாதாத்மன: .... ஸர்வாணி பூதானிவ்யுச்சரந்தி' எவ்வாறு 
நெருப்பிலிருந்து பொறிகள்‌ (துளிகள்‌) தெரிக்கின்றனவோ அதுபோல ஆத்மாவிலிருந்து எல்லா 
பூதங்களும்‌ தோன்றுகின்றன. (பிரு 2. 1. 20, மு. 2.1.1) ஸ்ருதி இவ்வாறு ஜீவனான ப்ரம்மத்திற்கு 
சமமாகக்‌ கூறி வேறு படுத்தியும்‌ கூறுகின்றது. ஸ்ம்ருதியிலும்‌ எள்ளி எண எரா: எனா: 
“மமைவாம்சோ' ஜீவலோகே ஜீவபூத: ஸனாதன:' ஜீவலோகத்தில்‌ என்னுடைய பழமையான 
அம்சம்‌ ஜீவனாகும்‌ (கீதை 15.7) என்று கூறி ஜீவனின்‌ அம்சத்தன்மை கூறப்பட்டுள்ளது. இதை 
எவ்வாறு புரிந்து கொள்வது? 


பதில்‌: அதிகாரப்‌ பிரிவுப்படி ஸ்ருதியானது முறையா & புரிய வைக்கின்றது. எவ்வாறு 
சவிசேஷமான வாக்கியத்தை நிர்விசேஷமான வாக்கியத்துடன்‌ சம்பந்தப்படுத்திப்‌ புரிய 
வைக்கப்பட்டதோ அவ்வாறே இங்கும்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. முதலில்‌ எவருக்கு ப்ரஹ்மமானது 
தெரியவில்லையோ அவருக்கு ப்ரம்மம்‌ வேறுபட்டதே ஆகும்‌. அதனால்‌ ப்ரம்மத்தைத்‌ தேடுவது. 
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தெரிந்து கொள்வது இயல்பானதாகும்‌. புத்தி ரூபமான உபாதியுடன்‌ சம்பந்தப்படுத்திக்‌ கொண்டால்‌ 
ஜீவன்‌ ; அபர ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்சமே ஆகும்‌. ஏனென்றால்‌ அதன்‌ வ்யஷ்டி புத்தியானது 
அபரப்ரம்மத்தின்‌ சமஷ்டி புத்தியின்‌ அம்சமேயாகும்‌. ஆனால்‌ இந்த அம்சம்‌ உடலின்‌ ஒரு பாகம்‌ போல 
பரப்ரஹ்மத்தின்‌ ஒரு பாகமாக இருக்க முடியாது. ஏனென்றால்‌ அந்த பாகத்திற்கு ஏதேனும்‌ துன்பம்‌ 
உண்டானால்‌ அந்த உடலுக்கே துன்பம்‌ உண்டாகிறது. இப்படி “ஜீவனுக்குத்‌ துன்பம்‌ உண்டானால்‌ 
ப்ரஹ்மதிற்கே துன்பம்‌ உண்டாகின்றது ' என்று தவறாக புரிந்து கொள்ளப்படும்‌. துன்பம்‌ அடையும்‌ 
ஜீவன்‌ அனந்தம்‌ மற்றும்‌ நிரந்தரமாக இருப்பது. அதனால்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ துன்பமும்‌ அனந்தமாகவும்‌ 
நிரந்தரமாகவும்‌ இருக்கும்‌ என்று எண்ணப்படலாம்‌. ஆனால்‌ இது சாஸ்திரத்திற்கு ஏற்புடையது அல்ல. 
கீழ்வருமாறு அதனைப்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. எவ்வா று நெருப்பிலிருந்து தோன்றும்‌ இம்மியளவு 
பொறி, சில நிமிடம்‌ மட்டும்‌ எரிந்து கொண்டிருக்கிறதோ, அது போலவே ஜீவனை ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 
தாற்காலிகமாக வேறுபட்டதாகக்‌ கொள்வதில்‌ தவறில்லை. ப்ரஹ்மம்‌ நிரவயவமாக இருப்பதால்‌ அது 
ஜவனில்‌ அம்சமாக அல்லது ஒரு துகளாக இருப்பதும்‌ இயலாது. இந்த விஷயத்திற்குப்‌ பதிலாக 
பாதராயனர்‌ தன்னுடைய சூத்திரமாக எவரே ர: “ப்ரகாசா'திவன்னவைம்‌ பர:” பிரகாசம்‌ 
முதலியவை போல பரமாத்மா (துன்பமுடையது) இல்லை. (ப்ரு.ஸு.2.3.4) என்று கூறியுள்ளார்‌. 
வியாபித்துள்ள பிரகாசம்‌ அல்லாது ஆகாயத்தை பலவகையான ஜன்னல்‌ வழியாக நாம்‌ காண்கையில்‌ 
பலவகைப்‌ பட்டதாகப்‌ காணப்படுகின்றது. இந்த உருவம்‌ பிரகாசம்‌ அல்லது ஆகாயத்தின்‌ அம்சமே 
ஆகும்‌. இருந்தாலும்‌ ஜன்னலின்‌ சிறிய அளவினும்‌ ஆகாயத்தில்‌ எந்த மாறுதலும்‌ உண்டாவதில்லை. 
இந்த வகையில்‌ ஜீவன்‌ மற்றும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ சம்பந்தத்தை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள இயலும்‌. பிரகாசமே 
ப்ரஹ்மம்‌. உடல்‌ மணம்‌, புத்தி முதலியவையே ஜன்னல்கள்‌. இதன்‌ மூலம்‌ காணப்படும்‌ ப்ரஹ்மமே ஜீவன்‌ 
ஆகும்‌. உடல்‌, முலம்‌ மற்றும்‌ புத்தியினால்‌ தன்னை வேறுபட்டதாகக்‌ கருதாமல்‌ அவித்யையின்‌ 
காரணத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ புத்தி முதலியவற்றுடன்‌ தோன்றும்‌ சம்பந்தத்தை விடுவதனால்‌ ஜீவன்‌ 
துன்பமற்றதான ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபமாகவே ஆகின்றது. இப்படி உண்மையில்‌ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபமே 
ஆகின்ற ஜீவன்‌ அவித்யையின்‌ காரணத்தினால்‌ ப்ர ஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டதான அம்சமாகவும்‌ 
காணப்படுகின்றது. அதனால்‌ சாஸ்திரம்‌ ப்ரஹ்ம ஆத்மாவின்‌ பிரிவற்ற தன்மையைக்‌ கூறி இதனைப்‌ 
புரிய வைக்க நெருப்பு, தூளி, அம்சம்‌ முதலிய உதா ரணத்தைக்‌ கூறி முடிவில்‌ பிரிவற்ற தன்மையைக்‌ 
கூறுகின்றது. இப்படி முன்னுரைமுடிவுரை (உபக்ரமம்‌ உபஸம்ஹாரம்‌) ஆகியவற்றின்‌ உதவியோடு 
ஸ்ருதியின்‌ ஏகவாக்கியத்தன்மையை நாம்‌ அறிதல்‌ இயலும்‌. (ப்ரு.பா. 1.2.20) 


12.6. அவித்யை மற்றும்‌ அத்யாசத்தின்‌ வினக்கம்‌ 


1. காரியமாகக்‌ காணும்போது இந்த ஜகத்‌ மிகவும்‌ விசித்திரமாகப்‌ பலதன்மையுள்ளதாகக்‌ 
காணப்படுகின்றது. ஆனால்‌ அது ஜகத்தின்‌ வெளிப்புறத்‌ தோற்றமே அன்றி, உண்பையானதல்ல. 
இது உண்மையில்‌ இது அல்ல, இது அல்ல, ப்ரஹ்மமே என்றதாகும்‌. இந்த விசாரம்‌ ஜகத்‌ ப்ரகரணத்தில்‌ 
செய்யப்பட்டு விட்டது. ஜீவனைக்‌ குறித்தும்‌ இவ்வாறே, உடல்‌, மனது, முதலிய உபாதி கூடியதாக 
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ஜீவனில்‌ காணப்படும்‌ வெளிப்புறத்‌ தோற்றமானது, விழிப்பு, கனவு மற்றும்‌ தூக்கம்‌ ஆகிய நிலைகளில்‌ 
இந்த ஜீவன்‌ ஒரு நிலையிலிருந்து மற்றொரு நிலைக்கு வந்து போவதாக உள்ளது. விழிப்பு கனவுகளில்‌ 
பலவகைப்பட்ட விஷயங்களை அந்தக்கரணத்தின்‌ உதவியோடு அறிவதாக உள்ளது. இது 
என்னுடையது, இது என்னுடையதல்ல என்று இந்த வேறுபாடான புத்தி கூடியதாக பாவம்‌ மற்றம்‌ 
புண்ணியத்தினைச்‌ செய்வதாக உள்ளது. அதன்‌ பலனாக ஒரு பிறவியிலிருந்து வேறொரு 
பிறவியினை அடைவதாக உள்ளது. ஆனால்‌ அதன்‌ நிருபாதிகமான இயல்போ ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. 
இதை ஜீவனானது அறிவதில்லை. வேதாந்த சாஸ்திரத்தில்‌ இந்த வகையான, தன்னைத்தான்‌ 
உணராத நிலையே ஜீவனின்‌ அவித்யை என்று கூறப்படுகின்றது. அஞ்ஞானம்‌ மற்றும்‌ அதிகாரமும்‌ 
இதுவே. இதுவே அவித்யையின்‌ விளக்கம்‌. அவித்யையின்‌ பொருள்‌ இதுவே. இதனைகத்‌ தவிர 
வேறல்ல. 


(2) இந்த அவித்யையே தன்னைக்‌ குறித்த தவறான ஞானத்திற்குக்‌ காரணமாகிறது. இந்த 
தவறான ஞானமே அத்யாசம்‌ ஆகும்‌, அன்யதா கிரகணமும்‌ இதுவே. இப்படியாக அவித்யையின்‌ 
காரியமே அத்யாசம்‌ ஆகும்‌. இதன்‌ பிரபாவத்தினாலேயே ஜீவன்‌ தன்னை நிர்விகாரமான ப்ரஹ்மமாக 
அறியாமல்‌ தானல்லாத உடலைத்‌ தானாக அறிகின்றான்‌. இவ்வாறு அதஸ்மின்‌ அதுவல்லாததில்‌ 
தத்புத்தி - அது என்கிறதான அறிவே அத்யாசம்‌. எவ்வாறு, பைத்தியக்காரத்தனத்தினால்‌ 
செய்யப்படும்‌ செயலும்‌ பைத்தியக்காரத்தனம்‌ என்று கூறப்படுகிறதோ அதுபோல அவித்யையினால்‌ 
செய்யப்படும்‌ அத்யாசமும்‌ அவித்யை என்று சில நேரம்‌ கூறப்படுகின்றது. இந்த அத்யாசமே எல்லா 
துன்பத்திற்கும்‌ மூலகாரணமாகும்‌. ஜீவாத்மாவானது எவ்வாறு தன்னைக்‌ குறித்து, ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 
வேறுபட்டதாக உடலில்‌ இருந்து, அதிலிருந்து வேறுபடாததாக (12.7)க்‌ காணப்படுகின்றதோ, 
உண்மையில்‌ எல்லா இடங்களிலும்‌ வியாபித்து இருந்த போதிலும்‌ உடலின்‌ உபாதிகள்‌ மூலம்‌ தன்னில்‌ 
இது போன்று பலதாகக்‌ கண்டு, துன்பம்‌, போகம்‌ முதலியவற்றால்‌ பீடிக்கப்பட்டதாகின்றது. இதை 
விளக்க ஒரு உதாரணம்‌: கண்ணாடி என்கிற உபாதியில்‌ ஒருவர்‌ தன்னுடைய பிரதி பிம்பத்தைக்‌ 
காண்கிறார்‌. கண்ணாடியானது உடைந்து போன பின்னர்‌, காண்பவரின்‌ பிரதிபிம்பம்‌ பலதாகின்றது. 
அந்தக்‌ கண்ணாடியில்‌ தோன்றும்‌ பிரதிபிம்பத்தை தான்‌ என்று நினைக்கும்‌ முட்டாள்‌ பட்சி அதனால்‌ 
தோன்றும்‌ பல உருவத்தினால்‌ பயம்‌ அடைகின்றது. அதுபோல, உடல்‌ என்கிற காரிய உபாதியினால்‌ 
பலதாகக்‌ காணப்படும்‌ போதும்‌, தன்னை ப்ரஹ்மம்‌ என்று உணருவதை விடுத்து, தன்னை உடலாகக்‌ 
கருதும்‌ ஜீவன்‌ காரியத்தின்‌ பலதானதன்மையால்‌ பயம்‌ மற்றும்‌ மோகத்தை அடைகிறது. அதனால்‌ 
இன்ப துன்பத்தை அனுபவிக்கின்றது. 


(3) இப்படி, ஜீவனல்லாததில்‌, உடலில்‌ ஜீவன்‌ என்கிற புத்தியை செய்வதான அத்யாசத்தை புரிந்து 
கொள்ள சாஸ்திரத்தில்‌, கயிறு பாம்பு முதலிய உதாரணம்‌ கூறப்படுகிறது. உதாரணத்திற்கு, 
பாம்பல்லாத கயிற்றில்‌ பாம்பு என்கிற மித்யா புத்தியே அத்யாசம்‌ ஆகும்‌. இது நான்கு விஷயத்தில்‌ 
நிலைப்பட்டது. இருட்டு கயிறு, கயிறு பாம்பின்‌ தொடர்பு மற்றும்‌ பாம்பின்‌ பரீக்ஷையினால்‌ கயிற்றின்‌ 
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உண்மையான அறிவு உண்டாகிறது. அது போல, உதாரணத்துக்காக எடுத்துக்‌ கொண்ட 
அவித்யையே இருட்டு, ப்ரஹ்மானந்தமே கயிறு, ப்ரஹ்மானந்த விஷய ஆனந்தத்தின்‌ தொடர்பே 
கயிறு. பாம்பு தொடர்பு மற்றும்‌ விஷய இன்பத்தின்‌ சம்ஸ்காரமே பாம்பு பற்றிய சம்ஸ்காரம்‌. இந்த 
விஷய இன்பத்தில்‌ அனுபவிக்கும்‌ தன்மையே, ஜீவனின்‌ மரணத்திற்குக்‌ காரணமாக ஆகிவிடுகிறது. 
இதிலிருந்து விடுதலை அடைய விஷய இன்பத்தை பரீக்ஷித்து ப்ரஹ்மானந்தத்தின்‌ ஸ்வரூபத்தினை 
அறிய வேண்டும்‌. இந்த விஷயத்தினை மேலே அவஸ்தா திரயம்‌ விசார அத்யாயத்தினில்‌ கூறுவோம்‌. 


(4). வேதாந்த சாஸ்திரத்தை முதலில்‌ கற்பவருக்கு மனதில்‌ ஒரு சந்தேகம்‌ எழும்‌. அத்யாசத்தின்‌ 
காரணம்‌ அவித்யை, என்றால்‌ அவித்யைக்கு என்ன காரணம்‌? இந்த கேள்வியில்‌ எந்தவிதப்‌ 
பொருளும்‌ இல்லை. உதாரணத்திற்கு ஒருவர்‌ 3 % 4 - 22 என்று தவறான கணக்குப்‌ போடுகின்றார்‌. 
இதற்குக்‌ காரணம்‌ சரியான விடையின்‌ அறியாமையே. 


3% 4 = 12 என்பதே சரியான பதில்‌. 


சரியான பதிலை அறியாததாலே அவர்‌ அஞ்ஞானம்‌ என்று கூறிய பின்னர்‌, சரியான பதிலை 
அறியாததற்கு என்ன காரணம்‌ என்று எவரும்‌ கேட்பதில்லை. அதனால்‌ இவ்வாறு பொருளற்ற 
கேள்விகளை விடுத்து, ஒருவர்‌ இந்த அவித்யையை நிவாரணம்‌ செய்ய முயற்சி செய்தல்‌ வேண்டும்‌. 


12.7. அத்யாசத்திற்கு மாயா காரியமே ஆதாரம்‌ 


எது அது இல்லையோ, அதனின்‌ அது என்கிற புத்தியே அத்யாசம்‌. அதாவது தானல்லாத 
உடல்‌ முதலியவற்றில்‌ தான்‌ என்கிற புத்தி, அது போல வே றுடலுடன்‌ சம்பந்தப்படும்‌ போது கணவன்‌ 
மனைவி என்கிற புத்தி, நிலம்‌ முதலியவற்றுடன்‌ தொடர்பினால்‌ அதன்‌ உரிமையாளன்‌ என்கிற புத்தி, 
இதுவே அத்யாசம்‌. இந்த உடல்‌ மற்றம்‌ நிலம்‌ முதலியவற்றை ஜீவன்‌ தானே செய்தல்‌ இயலாது. 
ப்ரஹ்மம்‌ தன்னுடைய மாயை சக்தியினால்‌ ஜீவன்‌ கர்மபலனை அனுபவிக்க இவற்றைத்‌ 


தோற்றுவித்தது. எனா சனனி என ணொ னன Ua: TAT: 
ஈரி: ஈராக்‌ எ னோர்‌ எளி “அவித்யாவஸ்தாயாம்‌ கார்ய காரண 


ஸங்காத அவிவேக தர்சினோ ஜீவஸ்ய அவித்யா தீமிராந்தஸ்ய ஸத: பரஸ்மாதாத்மன: 
கர்மாத்யக்ஷாத்‌ ஸர்வபூதாதிவாஸாத்‌ ஸாக்ஷிண: சேதயிது: ஈச்‌வராத்‌ ததனுஜ்ஞயா கர்த்ருத்வ 
போக்த்ருத்வ லக்ஷணஸ்ய ஸம்ஸாரஸ்ய ஸித்தி:, ததனுக்ரஹற ஹேதுகேனைவ ச 
விஜ்ஞானேன மோக்ஷ்ஸித்தீர்‌ பவிதுமர்ஹதி” கர்மத்தை கட்டுப்படுத்தும்‌ எல்லா பூதங்களிலும்‌ 
நிலைபெற்ற ஈச்வரனின்‌ அனுமதியினால்‌ கார்யகாரண கூட்டமான உடலிலிருந்து வேறுபட்டதாகத்‌ 
தன்னைக்‌ காணாது அவித்யை நிலையில்‌ வாழ்ந்துள்ள அவித்யையின்‌ இருளால்‌ குருடாக்கப்பட்ட 
ஜீவனிற்கு சம்சாரமானது உண்டாகிறது. அவரின்‌ அனுக்ரஹத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ விஜ்ஞான த்தினால்‌ 
மோக்ஷமும்‌ உண்டாகிறது. (ஸூ.பா 2.3.41) இவ்வாறு இல்லாதிருந்தால்‌ கர்ம பலனை அனுபவிக்க 
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எந்த வழியும்‌ இல்லாமல்‌ போகும்‌. அதனால்‌, அவித்யை காரியமான அத்யாசத்திற்கு மாயா காரியமான 
ஐகத்தே ஆதாரம்‌ ஆகும்‌. இது வெறும்‌ சம்சார வியவகாரத்திற்கு மட்டுமல்ல, மோக்ஷ சாதனைக்கும்‌ 
ஐகத்தே ஆதாரம்‌ ஆகும்‌. ஏனென்றால்‌ புண்ணியத்தை அடைவதால்‌ பாவம்‌ அழிவதான வருக்கே 
மோக்ஷம்‌ உண்டாகும்‌ என்பதால்‌ இந்தப்‌ புண்ணியத்தை அடைவது என்பது ஜகத்‌ என்கிற ஆதாரம்‌ 
இல்லாமல்‌ இயலாது. அது மட்டுமல்ல, எர 18 எான எ வரக்‌ ௭௪ என்ன்‌ fe TU 
எனா எனா “யதி ஹி நாமரூபே ந வ்யாக்ரியேதே ததா அஸ்யாத்மனோ நிருபாதீகம்‌ 
ரூபம்‌ ப்ரஜ்ஞானகனாக்யம்‌ ந ப்ரதிக்யாயேத ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தைத்‌ தோற்றுவிக்கவில்லை என்றால்‌ 
அதன்‌ ஸ்வரூபம்‌ நமக்கு அறிவது இயலாது போகும்‌. (ப்ரு.பா. 2.5.19). அதனால்‌ நாம்‌ கூற இயலும்‌, 
ஐகத்‌ மாயை காரியம்‌, அதை ஆதாரமாக வைத்து ஜீவனால்‌ செய்யப்படும்‌ செயல்‌ மோக்ஷம்‌ வரையில்‌ 
எல்லாம்‌ அவித்யையின்‌ காரியமே ஆகும்‌. 


12.8. அத்யாசத்தினாலேயே தீங்கு 


மேற்கூறியபடி, அவித்யையால்‌ அத்யாஸமானது தோன்றுவதானாலும்‌, அத்யாஸத்தினால்‌ 
மட்டுமே பிரச்னை ஏற்படுகிறது. அவித்யையால்‌ அல்ல. உதாரணம்‌. ஜீவன்‌ அத்யாஸத்தின்‌ பிணையில்‌ 
உள்ளது. தன்னை ஐகத்தினின்று வேறுபட்ட ஜீவனாக நினைக்க முடியாமல்‌ அத்யாஸத்தில்‌ 
பிணைக்கப்பட்டிருக்கிறது. உதாரணத்திற்கு, ௭4 காளா fe afedua: எளர்‌ ? எஸ்‌ 9௭ 
எண, எண்னை இன | எண்ணின்‌ ர ரான்‌ | அ MaffauarTgimeg: | 
ae ண கோர | ரக்‌ a எண்ணின்‌ ? Thee Td ராமா க: எ: “நநு அவித்யாவான்‌ 
ஹி பஹிர்முகீபூத: ப்ரவர்ததே? ஸா$பி நைவ ப்ரவர்திகா வஸ்துஸ்வரூபாவரணாத்மிகா ஹி 
ஸா | ப்ரவர்தக பீஜத்வம்‌ து ப்ரதிபத்யதே | அந்தத்வமிவ கர்தாதி பதன ப்ரவ்ருத்திஹேது: | 
தர்ஹி ஏவம்‌ உச்யதாம்‌ | கிம்‌ தத்‌ யத்‌ ப்ரவ்ருத்தி ஹேதுரிதி... ததிஹ அபிதீயதே ஏஷணா காம:” 
பள்ளத்தைப்‌ பற்றிய அறியாமை மட்டுமே பிரச்னையல்ல. ஆசையினால்‌ தூண்டப்பட்டு இருட்டில்‌ 
அதனருகே செல்வதாலேயே பிரச்னை. (பிரு.பா.1.4.17) அதுபோல, தன்‌ அஞ்ஞானத்தால்‌ மட்டுமே 
ஒருவருக்கு எந்த பிரச்னையும்‌ இல்லை. ஜீவன்‌ அதன்‌ காரியமான அத்யாசத்தால்‌, தான்‌ அல்லாத 
உடல்‌ முதலியவற்றைத்‌ தான்‌ என்று நினைத்து ஆண்‌, பெண்‌ முதலிய வேறுபாட்டினால்‌ கர்மம்‌ தானே 
செய்வதாக நினைத்து சம்சாரம்‌ என்ற சாகரத்தில்‌ வீழ்ந்து ஒரு பிறவியிலிருந்து வேறு பிறவியை 
அடைகின்றது. ௭ எ அனா னெள எ சரா ஈகா, Tf ளா ணை A 
ன சொகம்‌ காரா எனு அன்சார்‌ gee: eri நிரு YT எ: எர: STA: எ: Te 
கற எனை: “ந ச அவித்யா கேவலா வைஷம்யஸ்ய காரணம்‌ ஏகரூபத்வாத்‌, ராகாதிக்லேச' 
வாஸனாக்ஷிப்த கர்மாபேக்ஷா து அவித்யா வைஷம்யகரீ ஸ்யாத்‌ (ஸூ.பா.2.1.36) ஸத்யாமபி 
அவித்யாயாம்‌.... ஸுகதுக்க மோஹேஷு” குணோஷு புஜ்யமானேஷ ய: ஸங்க: 
ஆத்மபாவ: ஸ: ப்ரதானம்‌ காரணம்‌ ஜன்மன: அவித்யையானது இருக்கையிலும்‌ 
குணங்களுடன்‌ சேர்க்கையே பிறவிக்கு முக்கிய காரணம்‌. (கீதை.பா. 13.21) 
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12.9. வித்யை அல்லது மெய்ஜ்ஞானம்‌ இல்லாமையே அவித்யை 


பகவான்‌ சங்கரரின்‌ மேற்குறிப்பிட்ட வினா நம்மை வித்யையின்‌ உண்மைப்‌ பொருள்‌ அறிவதற்கு 
நம்மை எச்சரித்து உஷார்படுத்துகிறது. ப்ரத்யக்ஷமாக அனுபவிக்கப்படும்‌ இன்ப துன்பங்கள்‌ 
எல்லாவற்றுக்கும்‌ காரணமான 'அத்யாஸம்‌' என்பது பாவரூபமானது. அதாவது 'இருத்தல்‌' 
தன்மையுடைய அந்தக்கரணத்தின்‌ சிந்தனை விருத்தியாகும்‌. யதார்த்தமில்லாத அதாவது சரியான 
சிந்தனை விருத்தியாகும்‌. யதார்த்தமில்லாத அதாவது சரியான புரிதல்‌ இல்லாத அறிவானது 
அத்யாஸமாகும்‌. இது பாவரூபமோ (அதாவது கயிற்றைப்‌ பார்த்து அதனைப்‌ பாம்பு என்று நினைத்து 
பயப்படுவது). இந்த பாவரூபமான அத்யாஸத்தின்‌ மூலகாரணமான அஜ்ஞானம்‌ அபாவரூபமாகும்‌. 
ஆகவே, ஒரு விஷயம்‌ நிச்சயம்‌ ஆகின்றது. அதாவது அஜ்ஞானரூபமான காரண சரீரத்தோடு 
ஆத்மாவுக்கு சம்பந்தமில்லை. (அத்யாஸம்‌ 11.7) அஜ்ஞானம்‌ என்பது பாவரூபமாகிய துக்கங்களுக்கு 
நேரடி காரணமாக இருக்க முடியாது. பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ இதனையே தெளிவாக 16 எள: 
afe எள ௭68 ரா எ சேர்‌ எள்ளி என்‌ fe a Maa Had “யதி ஜ்ஞானாபாவ: 
யதீ ஸம்ச'ய ஜ்ஞானம்‌, யதி விபரீத ஜ்ஞானம்‌ வா உச்யதே அஜ்ஞானமிதி ஸர்வம்‌ ஹி தத்‌ 
ஜ்ஞானேனைவ நிவர்த்யதே' ஞானமின்மையோ, சந்தேக ஞானமோ, அல்லது விபரீதமான 
ஞானமோ, அஞ்ஞானம்‌ என்று கூறப்படும்‌. இவை எல்லாம்‌, ஞானத்தினால்‌ மட்டுமே நீங்குகிறன. 
(பிரு.பா. 3.3.1) 

சீனர்‌ நாச: எள: சான்‌ எ “அவித்யா விபரீத க்ராஹக: 
ஸம்சயோபஸ்தாபக: அக்ரஹணாத்மகோ வா” விபரீத ஞானத்தை உண்டு பண்ணுவது, அல்லது 
சந்தேகத்தை உண்டாக்குவது அல்லது ஞானமின்மை இவை எல்லாம்‌ அஞ்ஞானமே ஆகும்‌. (கீதை 
பா. 13.32) எனி 18 ளை வானை கறகளிதர்‌ எண ளி எ ஏ எ எண்‌: வணி 
“லோகோ ஹி அவித்யயா ஸ்வாத்மன்யத்யஸ்தயா காமகர்மோத்பவம்‌ துக்கம்‌ அனுபவத்‌ 
ந து ஸா பரமார்த்தத: ஸ்வாத்மனி”' உலகோர்‌ தம்மேல்‌ ஏற்றிப்பார்க்கப்பட்ட அவித்யையினால்‌ 
காமிய கர்மத்தினால்‌ அடையப்படும்‌ துன்பத்தை அனுபவிக்கின்றார்கள்‌. ஆனால்‌ அவித்யையான து 
தன்னுடைய ஆத்மாவில்‌ உண்மையில்‌ இருப்பதில்லை (கட.பா,2.2.11) எ எ ஊன ளன; எளி 
வர்‌: “ஸா ச அவித்யா நாத்மன: ஸ்வாபாவிகோ தர்ம: அந்த அவித்யையானது ஆத்மாவின்‌ 
உண்மையான இயல்பு அல்ல. (பிரு.பா.4.3.20). 


சள We ண்ண ணரகாார்‌ காராள: “அத்மா சுத்தம்‌ நீர்மலம்‌ 
அவித்யா மலரஹிதமிதீ காரண சரீர ப்ரதிஷேத:' ஆத்மா தூய்மையானது, தோஷமற்றது. 
அவித்யை என்ற அழுக்கு அற்றது என்பதால்‌ அதற்குக்‌ காரண சரீரமானது நிராகரிக்கப்பட்டது. 
(ஈஷா.பா.8) அது மட்டுமல்ல, ஈஎனாள்‌ 8 ஈனா அ எனி சான்ற எ TTT 


“வித்யாயாம்‌ ஹிஸத்யாம்‌ உதிதே ஸவிதரி சா'ர்வரமிவ தம: ப்ரணாச'ம்‌ உ.பகச்சத்யவித்யா 
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வித்யையை அடைவதால்‌ முழுமையாகஅவித்யையானது அழிவடைகின்றது. (கீதை. பா.2.39) aie 
ளளள ள்‌ ரசாக்‌ எ: எனளீர்‌ “ந ஹி பாவானாம்‌ நிரவன்யோ நீருபாக்யோ விநாச: 
ஸம்பவதி: அது பாவ ரூபமானால்‌ அது அழிவடைதல்‌ இயலாது.(ஸு.பா. 2.2.22) அது மட்டுமல்லாது, 
அது பாவரூபமானால்‌, ஒரு இடத்திலிருந்து நீங்கிய பாவரூபமான அவித்யையானது வேறு இடத்தில்‌ 
போய்‌ நிலைபட வேண்டியதாகும்‌. அதனால்‌ ஞானியும்‌, அது மீண்டும்‌ தன்னை வந்து அடைந்து 
விடுமோ என்று பயம்‌ கொள்ள வேண்டியதாகும்‌. அதனால்‌, ஞானி, யாருக்கும்‌ தத்துவத்தை 
உபதேசிக்க மாட்டார்‌. 


(2) இந்த அவித்யையானது பாவரூபமா அல்லது அபாவரூபமா என்பதைக்‌ குறித்து சிலர்‌ 
இவ்வாறு நினைக்கிறார்கள்‌. எவருக்கு பானையின்‌ ஞானம்‌ உள்ளதோ அவரே பானையின்‌ 
இல்லாமையையும்‌ அறிதல்‌ இயலும்‌. அது போல ஆத்ம ஞானத்தின்‌ இல்லாமையினையும்‌ ஆத்ம 
ஞானம்‌ உள்ளவரே அறிதல்‌ இயலும்‌. ஆனால்‌, ஆத்ம ஞானியில்‌ ஞானமின்மை இருக்காது. ஆனால்‌, 
அஞ்ஞானியே தன்னுடைய ஞானமின்மையை அறிகிறான்‌. ஆனால்‌ இன்மை ரூபமான 
அஞ்ஞானத்தை அறிதல்‌ முடியாது. அதனால்‌ எது உள்ளது (12.11) என்பதாக அறியப்படுகிறதோ 
அதுவே பாவம்‌. இந்தப்‌ பொருளில்‌ அஞ்ஞானமும்‌ பாவரூபம்‌ ஆகிறது. ஞானத்தால்‌ அஞ்ஞானமானது 
அழிவதால்‌, ஞானம்‌ அஞ்ஞனாத்திற்கு விரோதி ஆகிறது. 


இருந்தாலும்‌ இந்த உதாரணம்‌ இங்கு தவறு. ஏனென்றால்‌, பானையின்மை மற்றும்‌ பானை 
ஞானம்‌ இரண்டும்‌ ஒன்றுக்கொன்று விரோதமானது அல்ல. உதாரிக்கப்பட்ட இடத்தில்‌, ஆத்ம 
ஞானமும்‌ ஆத்ம ஞானமின்மையும்‌ விரோதமாகும்‌. உதாரணத்தில்‌ திரிபுடி உள்ளது. ஆனால்‌, 
உதாரிக்கப்பட்டதிலோ திரிபுடி இல்லை அதனால்‌ மிகவும்‌ முயற்சித்து உதாரணம்‌ மற்றும்‌ 
உதாரிக்கப்பட்டதிலும்‌ ஸமானத்தன்மையின்‌ கற்பனை செய்யப்பட்டுள்ளது. பானையின்‌ 
இருத்தலுக்கு வேறுபட்டதான இருத்தலானது அஞ்ஞானத்தினை இருத்தலாக அறியும்‌ இடத்தில்‌ 
கூறபட்டுள்ளது. ஆனால்‌ பாவத்தன்மையானது இருக்கிறது என்பதால்‌ நிரூபிக்கப்படுவதில்லை. 
ஆனால்‌ ப்ரமாணத்தினால்‌ பர கதித்த பின்னர்‌ இருத்தலுடையது அபாவமாகவோ அல்லது 
இன்மையாக அறியப்படுவது பாவமாகவோ நிரூபணமாகலாம்‌. அள எண ஏர அலி: எள்‌ 
TT உபலப்தி லக்ஷண ப்ராப்தஸ்ய அனுபலப்தே: அபாவோ வஸ்த்வந்தரஸ்ய” 
எது ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலிய ப்ரமாணத்தின்‌ விஷயமாகவில்லையோ அது வேறு விஷயத்தில்‌ அபாவம்‌ 
ஆகும்‌. (சூபா. 2.12.17) அதனால்‌, ஒரு பொருள்‌ இருக்கிறது என்று உணருவதான ஞானத்தை 
றாக கொண்டு அஞ்ஞானத்தை பாவரூபமாக ஏற்றாலும்‌, அது புத்தியின்‌ (க்ஷேத்திரத்தின்‌) 
வகுப்‌ தாமமே, அது க்ஷேத்தரஞ்ஞனின்‌ தன்மை இல்லை. (ஆத்மாவிள்‌) (கீதை பா. 13.2) என்று 
பாஷயகாரரால்‌ நிரூபிக்கப்பட்டுள்ள து. ஸ்ருதியில்‌ ஆத்மா மட்டுமே பாவரூபமானதால்‌, ஆத்மாவில்‌ 
இருப்பதெல்லாம்‌ பாவரூபமே ஆகும்‌. வியாவகாரிக சத்தியமான நாம ரூபமான ஜகத்‌ பாவரூபமாகும்‌. 
பிராதிபாசிக சத்தியமான கானல்நீர்‌ பாவரூபமாகும்‌. (அதி 9.7.9) இவையெல்லாம்‌ ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலிய 
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ஐந்து ப்ரமாணத்தின்‌ விஷயம்‌ ஆகும்‌. இதற்கு வேறுபட்டது அபாவரூபமாகும்‌. அவித்யை இந்த 
வகைப்பட்டதே. 


சந்தேகம்‌: அஞ்ஞானம்‌ அபாவமானால்‌, அறியப்பட இயலாது போக வேண்டும்‌. ஆனால்‌ 
அஞ்ஞானி அறிகிறார்‌. அதனால்‌ அஞ்ஞனாம்‌ அபாவரூபம்‌ ஆகாது. 


பதில்‌: இதற்கு பதில்‌ பானையின்‌ உதாரணத்தின்‌ மூலமே தெளிவாகும்‌. பானை இன்மை என்பது 
என்ன, பானை உருவமான புத்தி விருத்தியானது உள்ளபோது பானை வெளியில்‌ உள்ளது. பானை 
இல்லாது இருப்பதே பானை அபாவம்‌ ஆகும்‌. பானை பற்றிய அஞ்ஞானம்‌ என்ன, பானை என்ற சொல்‌ 
மூலம்‌ உண்டாகும்‌ ஞானம்‌ பானையின்‌ சாமான்ய ஞானம்‌. பானை ரூபமான புத்தி விருத்தி 
தோன்றாமல்‌ இருப்பதே பானையின்‌ அஞ்ஞானம்‌ ஆகிறது. இதுபோல, குருவிடம்‌ இருந்து கேட்கப்பட்ட 
ஆத்மாவை உணர்த்தும்‌ சொல்‌ மூலம்‌ ஆத்மாவின்‌ சாமானிய ஞானமானது என்று ஏற்று, அதனால்‌ 
ஆத்மாவின்‌ சைதன்ய ரூபத்தையுடைய புத்தி விருத்தியை அடையாதவர்‌ தன்னில்‌ அஞ்ஞானத்தைக்‌ 
காண்கிறார்‌. இதைப்‌ பற்றிய விவரம்‌ பின்னால்‌ விரிவாக விளக்கப்படும்‌. அதாவது, நினைவு கூரலான 
புத்தி விருத்திக்கு சமமாக வெளியில்‌ விஷயமான து இல்லாது இருப்பது அதன்‌ இன்மை ஆகிறது. 
கேட்கப்பட்ட விஷயத்தைக்‌ குறித்த விசேஷ ஞானத்திற்கு எற்ப புத்தி விருத்தியானது இல்லாது 
இருப்பது, அந்த ஞானத்தின்‌ இன்மையாகும்‌. மித்யா ஞானத்தில்‌ அறிபடுபொருளின்‌ தவறான 
(அபதார்தமான) புத்தி விருத்தி இருக்கின்றது. சம்யக்‌ ஞானத்திலோ அதன்‌ யதார்த்தமான (சரியான ) 
புத்தி விருத்தி இருக்கின்றது. ஆனால்‌ விஷயம்‌ இல்லாதபோது எந்த வகையான புத்தி விருத்தியும்‌ 
இருப்பதில்லை. 


3. இங்கு ஒரு சந்தேகம்‌ எழலாம்‌: அவித்யை (அதாவது ஞானமின்மை அல்லது அஞ்ஞானம்‌ 
அல்லது அக்ரகணம்‌) அபாவமாக இருந்தால்‌ அதனிலிருந்து பாவ ரூபமான அத்தியாசம்‌ எவ்வாறு 
உண்டாகின்றது? நாம்‌ அத்யாசத்தின்‌ காரணம்‌ அவித்யை என்று கூறும்போது அவித்யையை 
உபாதான காரண ம்‌ என்று நினைக்கக்‌ கூடாது. காரணம்‌ அது அபாவ ரூபம்‌ ஆவதால்‌ அவித்யை, 
அத்யாசத்திற்கு சஹகாரி(உதவிபுரியும்‌) காரணம்‌ ஆகின்றது என்பதினை நினைவில்‌ வைக்க 
வேண்டும்‌. இதை விளக்க ஒரு உதாரணத்தைக்‌ காண்‌ போம்‌: எஜமானரை அவர்‌ வராததற்கு ஒருவரும்‌ 
காரணம்‌ கேட்பதில்லை. அதனில்‌ சாதுவோ, காமியோ அல்லது சோம்பேறியோ அமருகின்றன ர்‌. 
இவ்வாறு வீட்டில்‌ வேறொருவர்‌ வந்தமருவதற்குக்‌ காரணம்‌ எஜமானரின்‌ இன்மையே. இருந்தாலும்‌ 
அவரின்‌ இன்மையாலேயே சாதுவோ, காமியோ, அல்லது சோம்பேறியோ தோன்றுகின்றனர்‌ என்று 
எவரும்‌ கூறுவதில்லை. அப்படி எஜமானரின்‌ இன்மை மற்றதற்கு உபாதான காரணமோ நிமித்த 
காரணமோ அல்ல. வீட்டில்‌ உள்ளவர்‌ அந்த வீட்டைத்‌ தனது என்றே கூறுகின்றனர்‌. எஜமானர்‌ வந்து 
விட்டால்‌ அவர்கள்‌ இருப்பதில்லை. இந்த உதாரணத்தில்‌ அஞ்ஞானியின்‌ புத்தியே வீடு, தன்னையே 
ப்ரஹ்மம்‌ என்‌ றுணரும்‌ புத்தியே எஜமானர்‌ ஆகும்‌. இந்த வித்யையின்‌ இன்மையில்‌, வெறும்‌ புத்தியில்‌ 
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உண்டாகும்‌ மூடன்‌ முதலிய தாமசமான எண்ணங்கள்‌ தன்னையே புத்தியுடையவன்‌ முதலியதாகக்‌ 
கருதும்‌ ராஜச பாவமும்‌, தன்னையே பக்தன்‌ முதலியதாகக்‌ கருதும்‌ சாத்வீகமான பாவமும்‌ 
வந்தமருகின்றது. இவை, 3 9௭ என்ன எள: ரான 9 னர ளா ஈனா: “யே சைவ 
ஸாத்த்விகா பாவா: ராஜஸாஸ்தாமஸாச்‌'ச யே மத்த ஏவேதி தான்‌ வித்தி: (கீதை 7.12), எளி 
ன ஏராள ர எ பர்வ: “பவந்தி பாவா பூதானாம்‌ மத்த ஏவ ப்ருதக்‌ விதா: (கீதை 10.4) 
இந்த பாவங்கள்‌ யாவும்‌ அவரவர்‌ வித்யா, கர்மம்‌, பழைய பிறவியின்‌ ஸம்ஸ்காரத்தால்‌ தோன்றும்‌ 
முக்குணம்‌ கூடிய மாயையினால்‌ தோற்றுவிக்கப்படுகின்றன. அதாவது, பகவானால்‌ தோன்றுகிறது. 
பரமாத்மாவிலிருந்து உண்டாவதால்‌ சாத்வீகம்‌ முதலியவை பாவரூபமான விருத்திகள்‌ ஆகின்றன. 
பாவரூபமாவதாலேயே பாவரூபமான சம்சாரம்‌ உண்டாகிறது. 39 ணா “அத்வைத- 
ஜ்ஞானம்‌ மனோய்ருத்தி மாத்ரம்‌ தன்னையே அஹம்ப்ரஹ்மாஸ்மி என்று அறியும்‌ நிலையும்‌ 
சாத்வீகமான பாவமே ஆகும்‌. (கா.பா. அவதாரணிகா) எஜமானரைப்போல அது புத்தியில்‌ 
தோன்றும்போது மற்றவை அங்கிருப்பதில்லை. ஒரு நகையானது வேறு நகையாவது போலவே, 
இல்லாவிட்டால்‌ எந்த எண்ண அலையும்‌ சரியான அறிவைத்‌ தரக்கூடியது என்று ஆகி விடுகிறது. 
சரியான அறிவானாலும்‌ தவறான அறிவானாலும்‌ இரண்டுமே அசத்தியம்‌ ஆகும்‌. எவருக்குத்‌ தவறான 
ப்ரத்யயங்களால்‌ (அன்யதா வேறுபோல) புத்தியானது நிரம்பியிக்கிறதோ அவர்‌ அஞ்ஞானி, 
எவருக்குச்‌ சரியான புத்தி விருத்தி உள்ளதோ அவர்‌ ஞானி ஆவர்‌ எனா ஏனோளனன Veer 
1௭௯௭ TA fea sd fam af TUTE ATT கர்‌ Tada 
ணாள gfegen fren கோனி wena என Ta ராண ர சேர்‌ 
“யதா புத்வ்யாகாஹ்ருதஸ்ய ச'ப்தரத்யர்தஸ்ய அவிக்ரிய ஏவ ஸன்‌, புத்திவ்ருத்த்யா 
அவிவேக விஜ்ஞானேன அவித்யயா உபலப்தா ஆத்மா கல்ப்யதே ஏவமேவ அத்மானாத்ம- 
விவேக விஜ்ஞானேன புத்தி வ்ருத்த்யா வித்யயா அஸத்யரூபயைவ பரமார்த்தத அவிக்ரிய 
எவ ஆத்மா வித்வான்‌ உச்யதே''. (கீதை. பா 2.21). 


12.10. ஜீவனே தர்மி, வித்யையே ப்ரதியோகி/விரோதி 


மேற்கூறப்பட்டதை மேலும்‌ தெளிவாக்க, அதை இரண்டு பரிபாஷை சொற்களைக்‌ கொண்டு 
முயற்சிக்கின்றோம்‌. எதன்‌ அபாவமானது உண்டாகிறதோ அதை அபாவத்தின்‌ (இன்மையின்‌) தர்மி 
என்றும்‌ எதனால்‌ அது (அபாவம்‌) நீங்குகின்றதோ அதை அதன்‌ ப்ரதியோகி/விரோதி என்றும்‌ 
கூறுகிறார்‌. பாவத்தின்‌ ப்ரதியோகியேதான்‌ அபாவம்‌ (தை.2.1.1). 


உதாரணம்‌: பாத்திரத்தில்‌ பால்‌ இல்லாதிருப்பது பாலின்‌ அபாவம்‌. அதனால்‌ பாத்திரம்‌ இந்த 


அபாவத்தின்‌ தர்மி பால்‌ இந்த அபாவத்தை நீக்குவதால்‌ அது அபாவத்தின்‌ ப்ரதியோகியாகும்‌/ 
விரோதியாகும்‌. 


174 வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ | ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 


இதுவே நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்கிற பாவம்‌ (ஞானம்‌) வித்யா எனப்படுகிறது. எ 1௭ அளக ரெ 
னன்‌ சனை எனன: ஏன: அண: எனா: எனன எள எ எனா ய ஏவ அவித்யாதி தோஷ 
நிவ்ருத்தி பலக்ருத்‌ ப்ரத்யய: ஆத்ய: அந்த்ய: ஸந்தத: அஸந்ததோ வாஸ ஏவ வித்யா 
(பிர.பா.1.4.10) ப்ரஹ்மம்‌ சர்வாத்மகமாக இருப்பதால்‌ ப்ரஹ்ம வித்யை என்றால்‌ சர்வாத்ம பாவமே ஆகும்‌. 
இந்த ப்ரத்யயம்‌ (பிம்பம்‌) புத்தியில்‌ இருக்கிறது. அவித்யை என்றால்‌ இந்த வித்யாவின்‌ ஸ்வபாவம்‌ 
என்பதால்‌ புத்தியே அவித்யையின்‌ தர்மி ஆகும்‌. சர்வாத்ம பாவத்தை விஷயமாக்கும்‌ வித்யையே 
அவித்யையின்‌ ப்ரதியோகி. ஏர ஏளன அண்ட ளா அ எச்‌ Aenea என்னா 
சானா “யத்து ஸர்வாத்மபாவாத்‌ அர்வாக்‌ வாலாக்ரமாத்ரமபி அன்யத்வேன த்ருச்‌யதே 
நாஹமஸ்மீதி, ததவஸ்தா அவித்யா ' எவர்‌ சர்வாத்ம பாவத்தை அடையாமல்‌ ஒரு சிறு 
மயிரிழையையும்‌, “இது நானல்ல ' என்று நினைக்கிறாரோ அந்த சிந்தனையே அவித்யையாகும்‌ (பிர. 
பா. 4.3.20) எ ஏ அணா ணா: ஊக ET: எனா ணொ கேளார்‌ அணு ஊவா 
எளி காள்‌ என்‌ னாள்‌ ஈர்‌ எள்‌ எள்ளை add “ஸா ச அவித்யா நா$$த்மன:, 
ஸ்வாபாவிகோ தர்ம: யஸ்மாத்‌ வித்யாயாம்‌, உத்க்ருஷ்யமாணாயாம்‌ ஸ்வயம்‌ அபசியமானா 
ஸதீ காஷ்டாம்‌ கதாயாம்‌ வித்யாயாம்‌ பரிநீஷ்டிதே ஸர்வாத்மபாவே ஸர்வாத்மனா 
நிவர்ததே'' இது ஆத்மாவின்‌ இயல்பான தர்மம்‌ அல்ல. ஏனென்றால்‌ வித்யையான து அதிகரிப்பதால்‌ 
அது குறைகின்றது. முடிவில்‌ வித்யையானது தெளிவாக (தீர்மானம்‌) ஆன பின்னர்‌ சாக்ஷ£ாத்காரம்‌ 
ஆகின்றதால்‌ சர்வாத்ம பாவமானது நிலைபெறுகிறது. அப்பொழுது அது (அவித்யை) முழுமையாக 
நீங்கிவிடுகிறது. (பிரு. பா. 4.3.20) ண என ௭௭௭ என்க இளா எளி “மித்யா ஜ்ஞானா 
பாயச்‌ச ப்ரஹ்மாத்மைக விஜ்ஞானாத்‌ பவதி ப்ரம்மாத்மைக விஜ்ஞானத்தினால்‌ மித்யா ஞானம்‌ 
அழிகின்றது. (ஸூ.பா.1.1.4) அதனால்‌ அவித்யை இருள்மயமானது. அதாவது மெய்ஜ்ஞானமாகிய 
அல்லது ஸம்யஜ்ஞானமாகிய பிரகாசத்தின்‌ அபாவமேயாகும்‌. இந்த ஸம்யஜ்ஞானம்‌ அடைந்த பின்னர்‌ 
அவித்யை நீங்கிவிடுகிறது. 


சிலர்‌ இருட்டை பாவரூபமானது என்கின்றனர்‌. ஏனென்றால்‌ இருள்‌ கருப்பு நிறமானதால்‌, 
அதனில்‌ செல்வது, அசைவது முதலிய செயல்கள்‌ இருக்கிறது. அதுபோல அவித்யையும்‌ 
பாவரூபமாகும்‌. ஆனால்‌ கண்களைக்‌ குறித்து சிறிது அறிந்தவர்கள்‌ இந்த தர்கத்தை ஏற்க 
மாட்டார்கள்‌. கண்களின்‌ மேலே விழும்‌ வெளிச்சம்‌, அதனுள்ளே இருக்கும்‌ திரையில்‌ வீழ்கின்றது. 
அதனால்‌ அந்த வெளிச்சம்‌ அதே நிறத்தில்‌ தோன்றுகிறது. நிறமற்ற பிரகாசத்தில்‌ எல்லா நிறமும்‌ 
உள்ளது. கண்‌ திரையானது அந்த நிறத்தை முழுவதும்‌ அடைகிறது. அதனால்‌ அந்த பிரகாசமானது 
நிறமற்றதாகத்‌ தெரிகின்றது. இருட்டில்‌ இந்த கண்‌ திரையினை மூழ்கடிக்க ௭ துவும்‌ அவசியமில்லை, 
என்பதால்‌ கருப்பாகத்‌ தெரிகின்றது. இருட்டு என்பது வேறு தனி நிறமல்ல. எல்லா நிறமான 
பிரகாசத்தின்‌ இன்மையே இருளாக அறியப்படுகிறது. இருளினால்‌ கண்களுக்கு நிம்மதி 
கிடைக்கிறது. ஏனென்றால்‌, அந்நேரத்தில்‌ கண்களுக்கு எந்தச்‌ செயலும்‌ இருப்பதில்லை. 
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இருட்டானது பிரகாசத்தின்‌ பாவரூபமாக இருந்தால்‌, இப்படி நமக்கு நிம்மதியானது உண்டாவதில்லை. 
இருட்டை காணவும்‌ நமக்குக்‌ கஷ்டம்‌ உண்டாக்கும்‌. 

சந்தேகம்‌ எவ்வாறு சிகப்பு முதலியவற்றிற்கு ஆச்ரையம்‌ பாவ பொருட்களாக உள்ளதோ 
அதுபோல கருப்பான நிறமும்‌ கூட ஒரு பாவத்தினைச்‌ சார்ந்திருக்கிறது. 


சந்தேகம்‌: இருட்டைச்‌ சார்ந்திருக்கும்‌ கருப்பை குணம்‌ என்று ஏற்க என்ன ப்ரமாணம்‌ உள்ளது? 
பதில்‌: கண்களே ப்ரமாணம்‌. 


கண்களை மூடிவிட்டால்‌ இந்த கருப்பு நிறமான இருளானது கருப்பு நிறமாகத்‌ தெரிவதில்லையா 
என்ன? கண்களை மூடிய போதும்‌ திறந்த போதும்‌ இருளின்‌ கருப்பு நிறம்‌ காணப்படுகிறது. அதனால்‌ 
கருப்பு நிறத்தின்‌ ஆசிரயமான இருட்டு பிரகாசத்தின்‌ பாவரூபம்‌ என்று கூற இயலாது. 


12.11. அவித்யை அநாதி ஆகும்‌ 


இந்தப்‌ பிறவியில்‌ அவித்யை காமம்‌ மற்றும்‌ கர்மத்தினால்‌, அடுத்த பிறவிக்குக்‌ காரணம்‌ ஆகிறது. 
இந்த அவித்யையின்‌ ஆரம்பம்‌ எப்பொழுது என்று சந்தேகம்‌ உண்டாக இயலும்‌. ஆனால்‌ இதற்குத்‌ 
துவக்கம்‌ இல்லை. ஏனென்றால்‌, இந்தப்‌ பிறவிக்குக்‌ காரணம்‌ போன பிறவியின்‌ அவித்யையின்‌ 
காரியம்‌ ஆகும்‌. அதுபோல போன பிறவிக்குக்‌ காரணம்‌ அதற்கு முன்னர்‌ உள்ள பிறவியின்‌ 
அவித்யையின்‌ காரியமே ஆகும்‌. இவ்வாறு விசாரம்‌ செய்வதால்‌ இந்த அவித்யை அநாதி என்று 
புரிகிறது. இப்பொழுது ச்வேதவராஹகல்பம்‌ நடக்கிறது. (அத்யாயம்‌ 8.9. படம்‌). இதனில்‌ முதல்‌ முதலாக 
பிறக்கும்‌ ஜீவனும்‌ கூட, தன்னுடைய அவித்யையினால்‌, போன பிறவியில்‌ கர்மம்‌ புரிவதாக இருந்தது. 
அதனில்‌ உண்டான பலனை அனுபவிக்கவே இந்தக்‌ கல்பத்தில்‌ பிறவி எடுத்துள்ளார்‌. இந்த 
சித்தாந்தத்தை ஏற்காமல்‌ அவித்யையின்‌ துவக்கத்தை நாம்‌ ஏற்றால்‌ நாம்‌ பின்வருமாறு கூற 
வேண்டியது வரும்‌. அதற்கு முன்னால்‌ இருந்த ப்ரஹ்மமே அவித்யையை அடைந்து தன்னுடைய 
ஞானாநந்த இயல்பை தொலைத்து விட்டது. இவ்வாறு தன்னுடைய இயல்பையே தொலைக்கும்‌ அதை 
நாம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்று எவ்வாறு ஏற்பது?அதனால்‌ அவித்யை அனாதி ஆகும்‌. ஆனால்‌ வித்யையினால்‌ 
அதன முடிவும்‌ உண்டாகும்‌. 


சந்தேகம்‌: அறிந்த விஷயத்தை மறப்பது, மறந்த விஷயத்தை நினைவு கூர்வதும்‌ அனுபவத்தில்‌ 
வருகிறது. அதுபோல ஆத்மவித்யையும்‌ ஏன்‌ ஆகக்‌ கூடாது? 


பதில்‌: ஆத்ம வித்தையின்‌ விஷயத்தில்‌ இவ்வாறு ஆவதில்லை. ஏனென்றால்‌, ஆத்ம ஞானமானது 
விஷய ஞானம்‌ போல அல்ல. விஷயத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ளுதல்‌, அதை மறப்பது, மீண்டும்‌ அதை 
நினைவு கூர்வது என்பது ஆகின்றது. இவ்வாறு, அநாத்மஞானமானது மாற்றம்‌, நினைவு கூருதல்‌ 
ஆகிய புத்திவிருத்தியாகின்றது. 
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உடலில்‌ நான்‌ (தேகாதியாகமான து) என்பதின்‌ இயல்பு இதுவே. இது புத்தி நிலையிலேயே நின்று 
விடுகிறது. அதனால்‌ அது ஆத்மாவைத்‌ தீண்டவும்‌ இயலாது. அதனால்‌ அஞ்ஞானியும்‌ தூக்கத்தில்‌ 
தன்னுடைய உபாதியற்ற ஸ்வரூபத்தை அறிவது இயலும்‌. இந்தத்‌ தூக்கத்தின்‌ அனுபவத்தில்‌ 
நினைவும்‌ கூட அவனுக்கு உண்டாவதில்லை. ஆனால்‌ ஆத்மானுபவமானது உண்டாகாததால்‌ விழிப்பு 
எழுந்த பின்பு பழைய அனுபவத்திற்கு அனுசரணையாக புத்தியினால்‌ தேகத்யாசம்‌ செய்கிறான்‌. 
ஞானிக்கு புத்தியைக்‌ கடந்த உபாதியற்றதாக ஆத்மானுபவம்‌ இருக்கிறது. அந்த அனுபவமே விழிப்பு 
நிலையில்‌ சர்வாத்மபாவாகாரமாக புத்தி விருத்தியில்‌ உண்டாகிறது. அதாவது, நினைவு கூர்வதான 
புத்திவிருத்தியானது அனுபவத்தின்‌ வெளிப்பாடு மட்டுமே. எவருக்கு அன்டார்டிகாவின்‌ 
(சைகதீபம்‌) அனுபவம்‌ இல்லையோ அவருக்கு அன்டார்டிகாவின்‌ நிறைவான புத்தி விருத்தியும்‌ 
தோன்றுவதிலலை. 


12.12. வ்யாஷ்டி அவித்யை - சமஷ்டி அவித்யை 


கேள்வி: முன்னால்‌ மாயா நித்தியம்‌ என்று கூறப்பட்டது. (அத்தியாயம்‌ 8.9). அதனால்‌ அது 
அனாதியும்‌ அநந்தமும்‌ ஆகும்‌. மாயையானது அனாதி, அநந்தம்‌ என்றால்‌ ஐகத்தின்‌ சிருஷ்டி, ஸ்திதி 
மற்றும்‌ லயமானது, அனாதி அநந்தம்‌ ஆகும்‌. அவித்யையுடைய ஜீவனுக்கு மட்டுமே அநாதி 
அனந்தமான ஜகத்தானது இருப்பதால்‌, அவித்யையும்‌ கூட அனாதி அனந்தம்‌ ஆகின்றது. பகவான்‌ 
பாஷ்ய காரரும்‌ கூறுகிறார்‌: சளி என்கி: “அநாதீரனந்தோ நைஸர்கீகோ $த்யாஸ:'' 
துவக்கமற்ற முடிவற்றதான இயல்புடையது அத்தியாசம்‌. இந்நிலையில்‌ அவித்யையின்‌ முடிவு எவ்வாறு 
உண்டாகும்‌? 


பதில்‌: அப்படி அல்ல. ஜீவன்‌ ஞானமடையும்போது அதன்‌ அவித்யை அழிகின்றது. 
தன்னுடைய உடல்‌ வீழ்ந்த பின்னர்‌ (இறந்த பின்‌) மீண்டும்‌ பிறவி அடைவதில்லை. அதாவது, இந்த 
ஜகத்துடன்‌ எந்த சம்பந்தமும்‌ இருப்பதில்லை. ஆனால்‌ மற்ற அஞ்ஞானிகளுக்குத்‌ தன்னுடைய 
கர்மபலனை அனுபவிக்க ஐகத்தின்‌ அவசியமானது உண்டாகின்றது. அப்படிப்பட்ட இந்த உலகம்‌ பல 
காலம்‌ வரையில்‌ இருக்கிறது. அவர்களுக்கு சிருஷ்டியானது நிச்சயம்‌ உண்டாகின்றது. இப்படி 
பிராவகமாக முடிவற்று அவித்யையானது இருப்பதால்‌ பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ அதை 
ஊனா: “அனாதீரனந்தோ னைஸர்கிகோ$த்யாஸ:” என்கிறார்‌. அதாவது, வ்யஷ்டியில்‌ 
ஞானத்தினால்‌ அத்யாசமானது முடிவடைவது என்பது உண்மையே, சமஷ்டியில்‌ அநந்தமாக 


அத்யாசமானது இருப்பதும்‌ உண்மையே. 
சந்தேகம்‌ : ஒரு சமயத்தில்‌ (வேளாவேளையில்‌) எல்லோரும்‌ முக்தராகி விட்டால்‌ என்னவாகும்‌? 


பதில்‌: இவ்வாறு ஆகிவிட்டால்‌ சிருஷ்டி காரியமானது தடைசெய்வதால்‌ மாயையின்‌ காரியமானது 
அநித்தியமாகும்‌ நிலை உண்டாகும்‌. இதைத்‌ தவிர்க்க நாம்‌ கற்பனை செய்ய வேண்டியதாகிறது. சில 
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ஜீவன்கள்‌ நித்யம்‌ சம்சாரியாக இருக்கும்‌ என்றோ அல்லது ஜீவன்கள்‌ எண்ணிக்கை 
கணக்கிலடங்காதது என்றோ ஆனால்‌, சில ஜீவன்கள்‌ மட்டும்‌ நித்திய சம்சாரியாக ஏற்றால்‌ 
ஈச்வரனில்‌ வைஷம்யநைர்க்ருண்ய தோஷம்‌ உண்டாகின்றது (அத்தியாயம்‌ 7.7) அதனால்‌ 
அதைவிடுத்து ஜீவன்‌ கணக்கிலடங்காதது என்று ஏற்க வேண்டியதாகும்‌. ஸ்ருதியும்‌: எர ணாரா 
பட்ட ய] கர ரணை “சதம்‌ ஸஹஸ்ரமயுகம்‌ ந்யர்புதமஸங்க்யேயம்‌ ஸ்வஸ்மின்‌ 
நிவிஷ்டம்‌ ' நூறு, ஆயிரம்‌, லட்சம்‌, கோடி, கணக்கிலடங்காததான ஜீவன்‌ பரமாத்மாவில்‌ 
இருக்கிறது (அ.ஸ. 10.8. 24) என்கிறது. 


சந்தேகம்‌: இவ்வாறு ப்ரஹ்மம்‌, ஜீவன்‌ இரண்டையும்‌ அநாதி அநந்தம்‌ என்று ஏற்பதால்‌, ப்ரஹ்மம்‌ 
ஆத்மா இரண்டின்‌ பிரிவற்ற கோட்பாட்டுக்கு பங்கம்‌ உண்டாகாதா? 


பதில்‌: இல்லை. ப்ரஹ்மம்‌ ஆத்மாவின்‌ பிரிவற்ற நிலைக்கு ஜீவனானது முடிவுடையது என்று 
ஏற்பதின்‌ பொருள்‌ என்னவென்றால்‌ இப்பொழுது அவ்வாறு பிரிவற்ற நிலை இல்லை. அது எல்லா 
ஜீவனும்‌ முக்தியடைவதாலேயே உண்டாகும்‌ என்றால்‌, அது தவறு, ஏனென்றால்‌, ப்ரஹ்மம்‌ 
ஆத்மாவின்‌ பிரிவற்ற நிலை காலவரையில்‌ உண்டாகாது. ஜீவன்‌ மற்றும்‌ ஜகத்‌ இரண்டும்‌ காணப்படும்‌ 
போதும்‌ ஸ்ருதியின்‌ சித்தாந்தத்திற்கு ஏற்ப ப்ரஹ்மம்‌ மட்டுமே உள்ளது, காரணம்‌, ஜீவனும்‌ ஜகத்தும்‌ 
அதிலிருந்து வேறுபடாது உள்ளன. 


12.13. அவித்யை எதனில்‌, மாயை எதனில்‌ 


இனி நாம்‌ அவித்யை அல்லது மாயை ப்ரஹ்மத்தினுடையதா அல்லது ஜீவனுடையதா என்று 
விசாரம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. அவித்யை என்றால்‌ ஞானாபாவம்‌. எவருக்குத்‌ தன்னை விடுத்து வேறு 
ஒன்றில்‌ அவித்யையானது இருக்குமேயானால்‌, அந்த அவித்யை அதனுடையதே என்று 
தெளிவாகின்றது. இவருக்கு கணிதத்தின்‌ அவித்யை. அவருக்கு இலக்கணத்தின்‌ அவித்யை 
முதலியனவாக. ஆனால்‌ இங்கு, ஜீவனின்‌ அவித்யை தன்னுடைய ஸ்வரூபத்தைக்‌ குறித்து 
இருப்பதால்‌ கேள்வி எழலாம்‌, இது ஜீவனுடையதா அல்லது ப்ரஹ்மத்தினுடையதா என்று. அதுபோல 
ஈசுவரனின்‌ சக்தியே மாயை என்பதால்‌, ஜீவனானது தன்னுடைய ஸ்வரூபத்தில்‌ (இயல்பில்‌) ஈசுவரனே 
என்பதால்‌ இதை ஏற்காத துவைதி எதிர்ப்பு தெரிவிக்கலாம்‌. மாயை ஜீவனுடையதா என்று. அதனால்‌ 
பகவான்‌ சங்கராச்சாரியரின்‌ பாஷ்யத்திற்கு ஏற்ப இதற்கு பதில்‌ தர வேண்டும்‌. 

அர்ஜுனனிற்கு பிரமை இருந்தது. கிருஷ்ணனும்‌ என்போல பிறப்பு எடுத்தவன்‌ என்று,. இந்த 
பிரமை நீக்கவும்‌ தன்னுடைய இயல்பைத்‌ தெளிவிக்கவும்‌, பகவான்‌ கிருஷ்ணர்‌ தானே கூறுகின்றார்‌: 
- எ ரி ஊரினர்‌ சொ ௭௭ எ 2 எண்‌ | எட்‌ சார்‌ 8 எரி எனின்‌ என்‌ னெ 


என எணண னார்‌ | 376 ga: Reyer அணா: என: 
எ ௭ ஸா எனி... எர எக்‌ வ எ எரிக்‌ எள்‌ சோ என்‌ ளா ஊ | 
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“பஹூனி மே மமவ்யதீதானி வ்யதிக்ராந்தானி ஜன்மானி தவ ச ஹே அர்ஜுன, தானி 
அஹம்‌ வேத ஜானே ஸர்வாணி ந த்வம்‌ வேத்த பரந்தப, தர்மாதர்மாதி ப்ரதிபத்த 
ஜஞானச'க்தீத்வாத்‌ அஹம்‌ புன: நீத்யச'த்த புத்த முக்த ஸ்வபாவத்வாத்‌ அனாவரண 
ஜ்ஞானசகக்தி: யஸ்யா: வசே' ஸர்வம்‌ ஜகத்‌ வர்ததே... தாம்‌ ப்ரக்ருதிம்‌ ஸ்வாம்‌ வச்‌ க்ருத்ய 
ஸம்பவாமி தேஹ வாநீவ ஸம்பவாமி ஜாத இவ” எனக்கும்‌ உனக்கும்‌ பல பிறவிகள்‌ முன்னால்‌ 
உண்டாகியுள்ளது. அதனை எல்லாம்‌ நான்‌ அறிவேன்‌. நித்ய, சுத்த, புத்த ,முக்த இயல்பினானதால்‌ 
என்னுடைய ஞானசக்திக்கு எந்த ஆவரணமும்‌ (மூடலும்‌) இல்லை. ஆனால்‌ நீ அறிவாயில்லை, 
உன்னுடைய ஞானமானது தர்மம்‌, அதர்மம்‌ முதலியவற்றால்‌ மூடப்பட்டுள்ளதால்‌, நான்‌ என்னுடைய 
மாயையினால்‌ பிறந்தவன்‌ போல்‌ காணப்படுகிறேன்‌. ஆனால்‌ நீ உன்னுடைய கர்மத்தினால்‌ 
பிறந்துள்ளாய்‌ (கீதை பா. 4.5-6) 


௭ எவர்‌ என்க என என்ரை ணைனைனார்‌ ஏரா சரிக எனா எ என்‌ எ: எ ஏ: 
ல சாரி ஏஎ 14௭: “யத்‌ ஸர்வஜ்ஞம்‌ ஸர்வசக்தி ப்ரஹ்ம நித்யச'த்தபுத்கமுக்த 
ஸ்வபாவம்‌ சா'ரீராத்‌ அதிகம்‌ அன்யத்‌ தத்‌ வயம்‌ கத: ஸ்ரஷ்ட்ரு ப்ரூம:....... சா'ரீரஸ்து 
அனேவம்‌ வித: சாரீரத்திலிருந்து (ஜீவனிலிருந்து) வேறுபட்டதும்‌ அதிகமானதும்‌ ஆகிறதாக 
சர்வஞ்ஞ த்தன கடர சுத்த, புத்த, முக்த சுபாவமானதுமான ப்ரஹ்மமே ஜகத்தின்‌ 
சிருஷ்டி கர்த்தர்‌. ஆனால்‌ சாரீரம்‌ (ஜீவன்‌) (சாரீரம்‌ என்னா ப ப்‌ - ்‌ 
வ்கி து னு சோளன்‌ என ? Sa ணத 
“ஜீவஸ்ய ஈசிவரஸமானதர்மத்வம்‌ நாஸ்த்யேவ ? நைவ வித்யமானமட்‌ தத்‌ தீரோஹிதம்‌ 
அவித்யாதி வ்யவதனாத்‌ ஜீவனில்‌ ஈச்வரனைப்போல்‌ சமமான தர்மங்கள்‌ இருந்தாலும்‌ அது 
அவித்யை என்கிற போர்வையால்‌ மறைக்கப்பட்டதாக இருக்கின்றது. (ஸூ.பா.3.2.5). எ 1 
ணரா, “ஈசிவரஸ்ய நித்யநிவ்ருத்தாவித்யத்வாத்‌”  எச்வரர்‌ அப்பொழுதும்‌ 
அவித்யையிலிருந்து விடுபட்டவர்‌(சூ. பா. 3. 2. 9). அதாவது அவித்யை ஜீவனில்‌ உள்ளது. ஈச்வரனில்‌ 
அல்ல. மாயா ஈச்வரனில்‌ உள்ளது ஜீவனில்‌ இல்லை. 


சந்தேகம்‌: மாயா உபாதியினால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஈச்வரன்‌ ஆகலாம்‌. ஆனால்‌ அந்த ப்ரஹ்மம்‌ அவித்யை 
உபாதியினால்‌ ஜீவன டி ஆகும்‌? அவித்யை உபாதியாக உள்ளதால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ தானே 


பதில்‌: இல்லை. | 15 ௭8 ஏ என ஊனி எள்‌ சர்ப என்னார்‌ வர்‌ 2 எனின்‌ 
எரீன்னாகர்‌ ஏர்‌ எ ௭௪ | 1௯ என எக்‌ வொன்‌ என; எ; னர்‌ “தம்‌ தர்ஹி ந ப்ரஹ்ம 
ஸ்வாத்மனி அதத்தர்ம அத்யாரோபண நீமித்தம்‌ அவித்யா கர்தரு சேதி | பவது ஏவம்‌ 
நாவித்யா கர்த்ரு ப்ராந்தம்‌ ச ப்ரஹ்ம, கீந்து நைவாப்ரஹ்ம அவித்யா கர்த்தா சேதனோ ப்ராந்த: 
அன்ய: இஷ்யதே ப்ரஹ்மத்தில்‌ இல்லாத தர்மமானது ப்ரம்மத்தில்‌ ஆரோபிக்கப்பட்டாலும்‌ (ஏற்றி 
பார்க்கப்பட்டாலும்‌) ப்ரஹ்மம்‌ அவித்யையின்‌ கர்த்தாவும்‌ அல்ல. பிராந்தம்‌ அடைந்ததும்‌ அல்ல. ஆனால்‌ 
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அவித்யையின்‌ மற்றும்‌ பிராந்தமான ஜீவன்‌ அதற்கு வேறுபட்டதும்‌ அல்ல. (பிரு. பா. 1. 4.10) அதாவது 
பரமாத்மா ஜீவனிலிருந்து வேறானது ஆனால்‌ ஜீவன்‌ பரமாத்மாவிலிரும்து வேறானதல்ல ணி 
ள்ள ணன எக எ எனக “பரமாத்மனோ ஜீவாதன்யத்வம்‌ ஜீவஸ்யது ன 
பரஸ்மாதன்யத்வ'' (ஸூ.பா.1.3.1.9) 


அதனால்‌ வித்யையின்‌ மூலம்‌ அவித்யை நீங்குவதால்‌ ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஆகிவிடுகிறது என்று 
அறிய வேண்டும்‌. இந்த வித்யயை முன்பின்‌ மாற்றிக்‌ கூறுவது இயலாது, அவித்யையை அடைந்து 
ப்ரஹ்மம்‌ ஜீவன்‌ ஆகிறது. அவ்வாறு தன்னியல்பை மறந்து ப்ரஹ்மம்‌ ஜீவன்‌ ஆகிறது என்றோ, இதுவே 
போன பகுதியில்‌ கூறப்பட்டது. நாம்‌ வித்யையை அடைவது இயலும்‌ அதனால்‌ உண்டாகும்‌ 
ஸ்வரூபத்தினை மறப்பது என்பது இயலாது. அதுபோல அவித்யை நிவிருத்தமாகலாம்‌; அவித்யை 
அடையப்படுவது இயலாது. 


இதற்கு ஒரு உதாரணம்‌: ஒரு இராஜகுமாரன்‌ இளம்பருவத்தில்‌ விளையாடுவதற்காகக்‌ 
காட்டிற்குத்‌ தன்னுடைய நண்பர்களுடன்‌ சென்றான்‌. துரதிஷ்டவசமாக அங்கிருந்து அவன்‌ வழி 
தவறியதால்‌, நகரத்திற்குத்‌ திரும்ப முடியாமல்‌ தன்னுடைய பெற்றோரிடமிருந்து பிரிந்துவிட்டான்‌. 
அங்கு ஒரு வேடுவனால்‌ வளர்க்கப்பட்டான்‌. அவனும்‌ ஒரு வேடுவனாகவே மாறிவிட்டான்‌. அவன்‌ 
வளர்ந்து பெரியவன்‌ ஆன நிலையில்‌ அவனைக்‌ கண்ட ராஜ புரோகிதர்‌ அவனிடம்‌ கூறினார்‌. நீ இந்த 
நாட்டின்‌ இராஜா என்று. ஆனால்‌ அவன்‌ ஏற்கவில்லை. அதனால்‌ புரோகிதர்‌ கூறினார்‌. நீ பெற்றோராக 
ஏற்ற வேடுவத்தி மற்றும்‌ வேடனிடத்தில்‌ உன்னிடம்‌ இருக்கும்‌ இராஜ லட்சணங்கள்‌ இல்லை. இதைக்‌ 
கேட்டுப்‌ பின்னர்‌ சிந்தித்த பின்னர்‌ அந்த வேடன்‌ தீர்மானம்‌ அடைந்தான்‌. “நான்‌ இராஜா ' என்று. 
அதனால்‌ அவன்‌ இராஜா ஆகிவிட்டான்‌. 

இராஜா அவித்யையால்‌ வேடன்‌ ஆனான்‌ என்று கூறுவது பொருத்தமானதா? எவன்‌ முன்பு 
இராஜாவாகவே இருந்தானோ, அந்த வேடன்‌ தன்னுடைய அவித்யை நீங்கியதால்‌ இராஜா ஆனான்‌. 


இவ்வாறே கூறுவது சரி என்பதால்‌, எவர்‌ அவித்யை நீங்கும்‌ முன்னர்‌ ப்ரஹ்மம்மாகவே இருந்தாரோ 
அந்த ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஆனது என்பது சரியானதே. 


12.14. ஜகத்‌ சிருஷ்டிக்கு அவித்யையே உந்துகிறது. 


அவித்யையால்‌ கூடிய ஜீவனுக்கு கர்மம்‌ செய்யவும்‌. செய்த கர்மத்தை அனுபவிக்கவும்‌ நாம 
ரூபமுடையதான ஐகத்தைச்‌ சாரவேண்டியதாகிறது. இந்த ஜீவன்‌ ஐகத்தின்‌ சிருஷ்டியை தானே 
செய்ய தகுதியுடையதல்ல. ஈச்வரரே சிருஷ்டியை செய்கின்றார்‌. பனு ௮ ஏன?) Aa சார: 
தகி எ னேனே serena னார்‌: எண காணி கணா: 
சாரி அனர்‌ “பரமேச்வர ஏவ பூதயோனி: நேதரோ சா'ரீர: ... ந ஹ்யேதத்‌ திவ்யத்வாதி 
விசேஷணம்‌ அவிக்யாப்ரத்யுபஸ்தாபித நாமரூப பரிச்சேதாபிமானின: கத்தர்மான்‌ 
ஸ்வாக்மனி கல்பயக: சா'ரீரஸ்ய உபபத்பகே'' 
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பரமேஸ்வரரே பூதங்களின்‌ சிருஷ்டிக்குக்‌ காரணம்‌. ஜீவன்‌ அல்ல, அவித்யையினால்‌ ப்ரஹ்ம 
ரூபத்திலிருந்து வேறுபட்டதாக ஏற்கப்படும்‌ நாமரூபத்தில்‌ அபிமானியாக ஆகி, அதன்‌ தர்மத்தைத்‌ 
தன்னுடைய ஆத்மாவில்‌ கற்பனை செய்யும்‌ சரீரத்தில்‌ (ஜீவனில்‌) பரமேஸ்வரரின்‌ திவ்யம்‌ முதலிய 
குணங்கள்‌ இருத்தல்‌ இயலாது. (சூ.ப. 1. 2. 22) ஈ ஏ ரின்‌ எரு THE எனின்‌ Ala 
அகன்‌ எண்ன “ந ச கிரிநதீ ஸமுத்ராதிஷ* நாமரூபேஷு” அநீச்‌'வரஸ்ய ஜீவஸ்ய 
வ்யாகரண ஸாமர்த்யமஸ்தி பலவகையான மலை, நதி, சமுத்திரம்‌ முதலிய நாமரூபத்தை 
சிருஷ்டிக்கும்‌ ஸாமர்த்தியம்‌ அனீச்வராய ஜீவனில்‌ இருத்தல்‌ இயலாது (சு. பா. 2.4.20) சிருஷ்டிக்கும்‌ 
சாமர்த்தியம்‌ பெரிய சித்தபுருஷர்களிலும்‌ இருத்தல்‌ இயலாது. பப்ட்ப ப்பட்‌ னாள்‌ எளி என 
அன்னக்‌ என்ன்‌ Ta காக ன ௫ சன “ஜகதுத்பத்த்யாதி 
வ்யாபாரம்‌ வர்ஜமித்வா அன்யதணிமாத்யாத்மகம்‌ ஐச்வர்யம்‌ முக்தானாம்‌ பவிதுமர்ஹதி. 
ஜகத்‌ வ்யாபாரஸ்து நித்ய ஸித்தஸ்ய ஈச்‌வரஸ்ய”' ஜகத்‌ உற்பத்தி முதலிய செயல்கள்‌ விடுத்து, 
அணிமா (சிறியது ஆதல்‌) முதலிய ஐச்வர்யம்‌ சித்தர்களில்‌ இருத்தல்‌ இயலும்‌. ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டியோ 
ஈச்வரனுடையது மட்டுமே (சு. பா. 4.4.17) எல்லாம்‌ வல்ல இறைவன்‌ சிருஷ்டியினை ஏன்‌ செய்கிறான்‌ 
என்றால்‌ ஜீவனுக்காகவே. அவ பட ப்ப்டட்யாய ப்‌ டயட] அன அனி “ஸ்வபுத்திஸ்தம்‌ 
பூர்வ ஸ்ருஷ்டி அணு பூத ப்ராண தாரணம்‌ ஆத்மானமேவ ஸ்மரந்தி'” தன்னுடைய புத்தியில்‌ 
இருக்கும்‌ போன சிருஷ்டியில்‌ ப்ராணனைத்‌ தாங்கியிருந்த ஜீவனை நினைவு கூர்ந்து (சா.பா. 6.3.2) 
சிருஷ்டியினைப்‌ பார்க்கிறார்‌. ள்‌ 18 99: ரர்‌ எட்‌ ஈரி | லி sfa da எளி 0௪௫ 
sf எனா: | Ta: Yer எண ரா ௭௫: “எாபேக்ஷோ ஹி ஈச்வர: விஷமாம்‌ 
ஸ்ருஷ்டிம்‌ நீர்மிமீதே, கிமபேக்ஷதே இதி சேத்‌? தர்மாதர்மோ அபேக்ஷதே இதி வதாம: | அத: 
ஸ்ருஜ்யமான ப்ராணி தர்மாதர்மாபேக்ஷா விஷமா ஸ்ருஷ்டி: சார்ந்திருந்தே ஈச்வரன்‌ இப்படி 
வேறுபட்டதான சிருஷ்டியைப்‌ படைக்கிறான்‌. எதனைச்‌ சார்ந்திருந்து? தர்மா அதர்மத்தைச்‌ 
சார்ந்திருந்து. பிராணிகளின்‌ தர்மா அதர்மத்தைச்‌ சார்ந்தே இப்படிப்‌ பலவகைப்பட்ட சிருஷ்டி 
உண்டாகின்றது. (சூபா. 2.1.34) வின எனி... னா எண்ன 
கர்னளிகானர்ளேஏாான ஈனா 1814: எரா ..... ரினிரிதரிராகி்‌ “ஜீவஸ்ய 
அவித்யாதிமிராந்தஸ்ய .... ஈசிவராத்‌ ததனுஜ்ஞயா கர்த்ருத்வ போக்த்ருத்வாதி லக்ஷணஸ்ய 
ஸம்ஸாரஸ்ய ஸித்தி, ததனுக்ரஹஹேதுகேனைவ .... மோக்ஷ்ஸித்தி: பவிதுமர்ஹதி ' 
கர்மாத்யக்ஷரான எல்லாபூதங்களிலும்‌ இருப்பவரான ஸாக்ஷி சைதன்யமான பரமாதீன 
ஈச்வரனிலிருந்து அவித்யை நிலையில்‌ காரிய-கரண கூட்டமான ரூபத்தை தரப்படுவதால்‌ 
தன்னிலிருந்து வேறுபட்டவராக அறிபவரும்‌, அவித்யை ரூபமான இருளால்‌ குருடாக்கப்பட்ட ஜீவனின்‌ 
கர்த்தா-போக்தா தன்மையான (செய்பவர்‌- அனுபவிப்பர்‌) சம்சாரம்‌ நிரூபணமாகிறது. அவருடைய 
அனுகிரகத்தால்‌ அடையப்படும்‌ அறிவினாலேயே மோட்சமும்‌ உண்டாகிறது. (ஸூ.பா. 2.3.41) எனு 
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© SARAH Ua YEA னர்‌ | என எ சேன me TA TE: எள: Yu “ஸர்வ 
வேதாந்தேஷூ ச ஈச வரஹேதுகா ஏவ ஸ்ருஷ்டயோ வ்யபதிச்‌ யந்தே | ததேவ ச ஈச்‌வரஸ்ய 
பலஹேதுத்வம்‌ யத்‌ ஸ்வகர்மானுரூபா: ப்ரஜா: ஸ்ருஜதீதி வேதாந்தம்‌ முழுவதிலும்‌ ஈச்வரரே 
சிருஷ்டிக்குக்‌ காரணம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. ஈச்வரனின்‌ சிருஷ்டியின்‌ பலனும்‌ தன்னுடைய 
காமத்திற்கு ஏற்றார்போல பிரஜையை சிருஷ்டிப்பதே (ஸூ.பா. 3. 2. 41) என: கன: ப்ப 
எள்ள ஏனா: .... பா: எரி புக எனி ளே TT “ஏதா: கலா: 
ப்ராணினாம்‌ அவித்யாதி தோஷ பீஜாபேக்ஷயா ஸ்ருஷ்டா:, புன: தஸ்மின்னேவ புருஷே 
ப்ரலீயந்தே ஹித்வா நாமரூபாதி விபாகம்‌ இந்தக்‌ கலைகள்‌ பிராணிகளின்‌ அவித்யை முதலிய 
தோஷத்தின்‌ காரணமாக சிருஷ்டியாகி மீண்டும்‌ நாமரூப பிரிவினை விடுத்து அந்த புருஷனிலேயே 
லயம்‌ அடைகின்றது (ப்ர. பா. 6. 4) மேற்கூறப்பட்ட பாஷ்ய வாக்கியங்களால்‌ நமக்குத்‌ 
தெளிவாகின்றது: ஜகத்தின்‌ காரணம்‌ மாயை மற்றும்‌ மாயையின்‌ தலைவனான ஈச்வரனின்‌ இந்த 
சிருஷ்டிக்குத்‌ தூண்டுதல்‌ ஜீவனின்‌ அவித்யை என்று 


(12.15) “அவித்யை கல்பிதம்‌ என்றால்‌ என்ன? 


அவித்யையினால்‌ தோன்றும்‌ சம்சாரமும்‌ கூட அவித்யைக்கு ஸமானமான கல்பிதமே ஆகும்‌. 
அவித்யை கூடிய ஒரு ஜீவன்‌, காமத்தினால்‌ ஒரு பெண்ணின்‌ உடலைத்‌ தன்னுடைய மனைவி என்று 
கூறுகிறான்‌. அதனால்‌ தன்னுடைய கிரகஸ்த வாழ்க்கையை ஆரம்பிக்கின்றான்‌. அதோடு அந்த 
பெண்மணியின்‌ சகோதரர்‌ முதலியவர்களுக்கு மைத்துனர்‌, மாப்பிள்ளை, அத்திம்பேர்‌ முதலிய 
உறவுகள்‌ கூறப்படுகின்றன. அப்படிப்பட்ட அஞ்ஞானியான ஜீவன்‌ வைராக்கியத்தால்‌ சன்னியாசம்‌ 
அடைவதால்‌ சம்சாரத்தில்‌ உள்ள எல்லா சம்பந்தமும்‌ விடுகிறது. 


ஒரு நொடியில்‌ உண்டான மனைவி, மாப்பிள்ளை முதலிய சொந்தங்கள்‌ ஒரே நொடியில்‌ விட்டுப்‌ 
போகின்றன. அப்படிப்பட்ட சம்சாரத்தை இருக்கின்றது என்று கூறுபவர்க்கு சம்சாரம்‌ இருக்கின்றது. 
இல்லை என்று கூறுபவருக்கு சம்சாரம்‌ இல்லை. இதன்‌ பொருள்‌ தன்னை ப்ரஹ்மமானது சர்வமல்லாது 
காண்பவர்க்கே இந்த சம்சாரம்‌ அதுவும்‌ அவித்யை, அதாவது கல்பிதமான து. 


2. வாதம்‌: இப்படிப்பட்ட அவித்யை கற்பிதமான சம்சாரத்திலிருந்து மற்றவையிலும்‌ , நாம ரூபம்‌ 
முதலியவற்றிலும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ அற்ற மற்றும்‌ எங்கும்‌ நிறைந்த தன்மை இல்லாத நிலை இருக்கின்றது. 
காரணம்‌, ப்ரஹ்மம்‌ ஐகத்‌ ஸ்வரூபம்‌, ஜகத்‌ ஜடம்‌ ஆகும்‌. என்பதால்‌, ஜகத்‌ ப்ரஹ்மமல்லாதது ப்ரஹ்மம்‌ 
சர்வ ரூபமாகும்‌. பானை முதலானவையே ஜகத்‌ ஸ்வரூபமானது. அதனால்‌ ஐகத்தானது ஸ்வரூபமாக 
அல்லாதது. இப்படியாக நாமரூபமான கல்பிதமே ஆகும்‌. 


ப்ரதிவாதம்‌: இவ்வாறு கூறுவது இயலாது ஏனென்றால்‌ அவ்வாறு இருந்தால்‌ இந்த நாமரூபமான 
ஐகத்தும்‌ கூட ப்ரஹ்ம வித்தையினால்‌ நீங்கும்‌ நிலை ஆகும்‌. 
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வாதம்‌: சரி, நீங்கும்‌ நிலை உண்டாகும்‌. அதனாலேயே ஸ்ருதியும்‌ கூறுகின்றது Aaa 
எனப “நான்யத்‌ பச்‌ யதி நான்யச்ச்ருணோதி' ஞானி வேறொன்றினையும்‌ காண்பதில்லை. 
கேட்பதில்லை. (சா. 7.24.1) 


ப்ரதிவாதம்‌: அவ்வாறானால்‌ 0 எ ஏ எ ref ஏஎ: “அசரீரம்‌ வாவ ஸ்ந்தம்‌ ந 
ப்ரியா ப்ரியே ஸ்ப்ருசத: ' அசரீரத்தை பிரியமும்‌ பிரியமற்றவையும்‌ தீண்டுவதில்லை. (சா.8.12.1) 
இந்த வாக்கியத்திற்கேற்ப ஞானம்‌ அடைந்த பின்னர்‌ இறத்தலைப்பற்றிபும்‌ அவர்‌ தீண்டுவதில்லை. 
கேட்பதில்லை. முதலிய வாக்கியங்களால்‌ பொருளுடையதாக இருக்கும்‌. 


வாதம்‌: அவ்வாறு இருக்கட்டும்‌. ஏனென்றால்‌ எதுவரை உடல்‌ உள்ளதோ அதுவரை அவித்யை 
இருக்கிறது. அவித்யையானது முழுமையாக அழிந்தால்‌ (நீங்கிவிட்டால்‌) உடலும்‌ கூட அழிந்து விடும்‌. 
இவ்வாறே ஞானியானவரின்‌ உடல்‌ விழுந்த பின்னர்‌ விதேஹ முக்தியானது உண்டாகின்றது. 


ப்ரதிவாதம்‌: அவ்வாறானால்‌ எவ்வாறு தீர்மானிப்பது? ப்ராரப்தம்‌ முடிந்ததால்‌ இறந்தாரா அல்லது 
வித்தையானது முழுமை தந்ததால்‌ இறந்தாரா என்று எவர்‌ விதேஹ முக்திமியை அடைந்தாரோ அவர்‌ 
தன்னுடைய வித்தையால்‌ நாமரூபங்களினையும்‌ மற்ற ஜீவன்களின்‌ சரீ ரத்தையும்‌ கூட தன்னுடைய 
சரீரத்தோடு அழித்து இருக்க வேண்டும்‌. 


ஆனால்‌ ஐகத்தும்‌ உள்ளது. மற்ற ஜீவன்களும்‌ உள்ளன அது எவ்வாறு? ப்ரஹ்மத்தினால்‌ 
அடையப்படும்‌ ப்ரஹ்மா ஆத்மா ஐக்கியமானது ப்ரத்யக்ஷ ப்ரமாணத்திற்கு வி ஷயமாகிறதா அல்லது 
சாஸ்திரப்‌ ப்ரமாணத்திற்கு விஷயமாகிறதா அல்லது ப்ரஹ்மா ஆத்மா ஐக்கியமானது ப்ரத்யக்ஷப்‌ 
ப்ரமாணத்திற்கு விஷயமாகாது. ஐகத்தின்‌ நானாத்துவமானது (பலவகை தோன்றுவது) ப்ரத்யக்ஷப்‌ 
ப்ரமாணத்திற்கு விஷயமானாலும்‌ ப்ரஹ்ம- ஆத்மா ஐக்கியத்‌ தன்மையானது, மற்ற ப்ரமாணத்தின்‌ 
(சாஸ்த்திரத்தின்‌, விஷயமாகிறது. அதனால்‌ ப்ரஹ்ம- ஆத்மா ஐக்கியமான படி ஏற்பதற்கு ப்ரத்யக்ஷப்‌ 
ப்ரமாண விஷயமான நானாத்துவத்தன்மையை ஏற்காமல்‌ இருப்பது அவசியமான து அல்ல. £௭ 
என்‌ ஏரா 1“எகனர்‌ | ஈாரானா௭0௭ ௫ WaT எலு | “ந ச ப்ரமாணம்‌ 
ப்ரமாணாந்தரேண விருத்யதே, ப்ரமாணாந்தரா விஷயமேவ ஹி ப்ரமாணாந்தரம்‌ ஜ்ஞாபயதி 
ஒரு ப்ரமாணமானது மற்ற ப்ரமாணத்திற்கு விரோதமானது அல்ல. ஏனென்றால்‌ ஒரு ப்ரமாணத்திற்கு 
விஷயமாகாதது வேறொரு ப்ரமாணத்திற்கு விஷயமாகின்றது. (பிர. பா. 2.1.20) அதனைத்‌ தவிர, 
YA ஏர்‌ TaN ஈர aT ளா “ஏனாச்‌ருதம்‌ சீருதம்‌ பவத்யமதம்‌ மதம்‌ 
அவிஜ்ஞாதம்‌ விஜ்ஞாதம்‌'' அதனால்‌ கேட்கப்படாதது கேட்கப்பட்டதாகிறதோ, அறியப்படாதது 
அறியப்படுகிறதோ, தெரியாதது தெரிகிறதோ (சா.6.1.3). 88 என்‌ எணண “இதம்‌ ஸர்வம்‌ 
யதயமாத்மா (பிர 2.4.6) ௭௭4 எனக்‌ என “ஸர்வம்‌ கல்விதம்‌ ப்ரஹ்ம” (சா.3.41.1), 88 எனி 
எணண , ஈகா ரண “இதம்‌ ஸர்வம்‌ யதயமாத்மா, ப்ரஹ்மைவேதம்‌ அம்ருதம்‌ 
புரஸ்தாத்‌' ப்ரம்மமே இந்த மரண மற்றதானது. (முண்‌ 2.2.1) என்பது முதலிய பல ப்ரமாணங்கள்‌ 
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ஐகத்திலிருந்து ப்ரஹ்மத்தின்‌ பிரிவற்றதன்மையை ஒங்கி உரைக்கின்றது. எதனால்‌ இந்த ஐகத்தின்‌ 
நானாத்தன்மையும்‌ ப்ரஹ்ம-ஆத்மா ஐக்கியத்‌ தன்மையும்‌ ஒரே நேரத்தில்‌ நிரூபணமாகின்றது. 
சர்வாத்மபாவத்தினை நிரூபிக்கும்‌ சாஸ்திரமும்‌ கூட இதுபோல தெளிவாகின்றது. இதனால்‌ ப்ரஹ்ம 
ஐக்கியத்‌ தன்மைக்கு ஐகத்தை மித்யை என்று கூறுவது, வேதத்தை ப்ரமாணமற்றது என்று 
கூறுவதற்குச்‌ சமமாகும்‌. 


சந்தேகம்‌: ஒரே விஷயத்தில்‌ இருப்பதான வேறுபடாத சிறப்புகள்‌ பலவகையான 
ப்ரஹ்மாணத்தினால்‌ அறியப்படுவது என்பது இயல்பே. உதாரணத்திற்கு, பழத்தில்‌ உள்ள ரூபம்‌, ரசம்‌, 
கந்தம்‌ முதலியவை முறையே கண்‌, நாக்கு, மூக்கு முதலியவற்றால்‌ அறியப்படுகிறது. அதுபோல 
பிரிவற்ற தன்மையும்‌ நானாத்தன்மையும்‌ வேறுபட்டதானதும்‌ கூட பல ப்ரமாணத்தினால்‌ 
அறியப்படுகின்றதா? 


பதில்‌: ஒரே ப்ரஹ்மாணத்தினாலும்‌ இவ்வாறு உண்டாவது இயலும்‌. உதாரணத்திற்கு, ப்ரத்யக்ஷ 
ப்ரமாணத்தினால்‌ பானை முதலிய காரியங்களானதும்‌ (நானாத்தன்மை) களிமண்‌ முதலிய 
காரணங்களானதும்‌ (பிரிவற்ற தன்மை) அறியப்படுகின்றது. அவ்வாறு பல ப்ரமாணங்கள்‌ மூலமும்‌ 
இவ்வாறு ஆவது இயலும்‌. உதாரணத்திற்கு, நேராக இருக்கும்‌ கம்பின்‌ ஒரு பகுதியை நீர்ல்‌ இட்டால்‌ 
அது வளைந்திருப்பது போல தோன்றும்‌. ஆனால்‌ அதைத்‌ தொட்டு நோக்கும்‌ போது அது நேராக 
இருப்பது உணரப்படுகின்றது. இதனால்‌ நமக்கு விளங்குகின்றது: கம்பானது ஸ்வரூபத்தில்‌ நேராக 
இருப்பதானாலும்‌ நீர்‌ என்கிற உபாதி காரணமாக வளைந்திருப்பது போல தோன்றுகின்றது என்று. 
அதுபோல ப்ரத்யக்ஷ ப்ரமாணத்தினால்‌ ஜகத்‌ நானாவாக (பலதாக) அனுபவிக்கப்படுவதாக 
இருந்தாலும்‌ ஸ்ருதி ப்ரமாணத்தினால்‌ பிரிவற்ற தன்மையின்‌ அறிவானது உண்டாகின்றது. ஒரு 
விஷயத்தைக்‌ குறித்து இப்படி இரு-வேறு அறிவும்‌ சரியான அறிவேயாகும்‌. இதனில்‌ எது ஏற்கப்பட 
வேண்டியது எது அல்ல என்றால்‌ எரஏ என னன்‌ அ எர என என | என்ட்‌ ௭ ௭௭0 
“யத்தி யஸ்ய நான்யாபேக்ஷம்‌ ஸ்வரூபம்‌ தத்‌ தஸ்ய தத்த்வம்‌ யதன்யாபேக்ஷம்‌ ந கத்‌ 
தத்த்வம்‌ எது மற்றதை எதிர்பார்க்காமல்‌ தன்னாலேயே நிரூபணமாகிதோ அதுதத்வமாகும்‌. எது 
வேறொன்றை எதிர்பார்த்து நிரூபணமாகின்றதோ அது தத்துவமல்ல (தை. 2.7. 7) ஒரே ப்ரஹ்மத்தில்‌ 
விகாரத்தை ஏற்று நானாத்தன்மையையும்‌ வேறு எதையும்‌, சாராத நிலையில்‌ பிரிவற்றதன்மையும்‌ 
உண்டாவதால்‌ நானாத்தன்மை தத்துவமல்ல, பிரிவற்ற தன்மையே தத்துவமாகும்‌. 


ஆக்ஷபம்‌: மீண்டும்‌, இதன்‌ பொருள்‌ விகாரமானது அவித்யை கல்பிதம்‌ என்றேயாகின்ற து. 
ஏனென்றால்‌ பிரிவற்ற தன்மைக்கு விகாரத்தினை விடுவது அவசியமாகும்‌. 

ஸமாதானம்‌: அப்படி அல்ல. ௮ன ஏ எரா ரா எண்ணை. | wa 
[ணி ௮௭ எரிக்‌ எனன எ னர்‌ “அன்யஸ்ய ச அவித்யாக்ருதத்வே வித்யயர 
அவஸ்துக்வ கர்சனோபபக்தி:, தத்‌ ஹி த்விதீய சந்தரஸ்ய அஸத்த்வம்‌ யத்‌ அதைமிரிகேண 
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சக்ஷ£ஷ்மதா ந க்ருஹ்யதே'' வித்யையினால்‌ எதன்‌ அவஸ்துத்தன்மை நிரூபணமாகிறதோ அது 
அவஸ்துவாகும்‌. கண்களில்‌ திரையில்லாதவரினால்‌ காணப்படும்‌ இரண்டாவது சந்திரனே 
அவஸ்துவாகும்‌. (தை. பா. 2.8.7) ஆனால்‌, ஜகத்தானது இருந்த போதும்‌ காணப்படுகின்றது. அதனால்‌ 
ஜகத்தானது அவஸ்துவல்ல. தன்னுடைய சங்கல்பத்தினால்‌ பலதாகக்‌ காணப்படும்‌ ப்ரஹ்மமே 
ஐகத்தாகின்றது. 

சந்தேகம்‌: முடிவில்‌ ப்ரஹ்ம- ஆத்மாவின்‌ ஐக்கியத்தன்மையை நிரூபிக்க விகாரத்தை நிராகரிக்க 
வேண்டியதாகிறது. அதனால்‌, ப்ரஹ்மத்தின்‌ சங்கல்பத்தைக்‌ குறித்துள்ள ஸ்ருதியானது 
அர்த்தவாதமாகும்‌, மற்றும்‌ விகாரம்‌ அவஸ்து ஆகும்‌ என்று கூறினால்‌? 


பதில்‌: நிச்சயம்‌ இல்லை. அஞ்ஞானிக்கு மட்டும்‌ இருப்பதாகக்‌ காணப்படுகிறது என்பதால்‌ 
நிரூபணமாகும்‌. அஞ்ஞானத்தை பாவம்‌ (இருத்தலுடையது) என்று கூறுவதும்‌ ஞானிகள்‌ மூலம்‌ 
ப்ரமாணம்‌ மூலம்‌ நிரூபிக்கப்பட்ட ஜகத்தை அவஸ்து என்று கூறுவதும்‌ தவறாகும்‌. காரணம்‌ ஜகத்தை 
அவஸ்து என்று கூறி நிராகரித்தால்‌ ப்ரஹ்மமே நிரூபணமாகாது. 


ஆகே்ஷபம்‌: ஏன்‌ ஆகாது, கற்பிதமான ஜகத்தின்‌ அதிஷ்டானமே ப்ரஹ்மமாகும்‌. 


பதில்‌: இது சரியல்ல. காணப்படுவதான பாம்பானது அவித்யையினால்‌ ஏற்றப்பார்க்கப்படுவதாக 
இருந்தால்‌, நம்மால்‌ இது அதிஷ்டானமான கயிறா, பூமியில்‌ பிளவா, அல்லது முத்திரை தாரையா என்று. 
அதுபோல, 14 fe சாவ எனா: 93 எனமா Frag எண்‌ sf ரல | எண்ன ஏ ரவா 14 
எரா எனகு 1 சோள என ஏர்‌ எ ரண்‌ 9 | ஸதி ஹி இந்திரிய விஷயத்வே 
ப்ரஹ்மண: இதம்‌ ப்ரஹ்மணா ஸம்பத்தம்‌ கார்யமிதி க்ருஹ்யேத, கார்யமாத்ரமேவ து 
க்ருஹ்யமாணம்‌ கிம்‌ ப்ரஹ்மணா ஸம்பத்தம்‌, கிமன்யேன கேனசித்வா ஸம்பத்தமிதிந சக்யம்‌ 
நிச்‌சேதும்‌, ப்ரஹ்மம்‌ ப்ரத்யக்ஷத்திற்கு விஷயமானால்‌ கற்பிதமான ஜகத்திற்கு அதிஷ்டானமா 
இல்லையா என்று நிச்சயிப்பது இயலும்‌. ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ப்ரத்யக்ஷத்திற்கு விஷயமல்ல. காரியமான 
ஜகத்‌ மட்டுமே காணப்படுகிறது இதனால்‌, இதற்கு அதிஷ்டானம்‌ ப்ரஹ்மமா அல்லது வேறொன்றா 
என்று நிச்சயிப்பது இயலாது. (ஸூ.பா. 1. 1. 2) இதைத்‌ தவிர, நிர்குணம்‌, நிரவயமான ப்ரஹ்மம்‌, சகுணம்‌ 
மற்றும்‌ சாவயமான ஜகத்திற்கு அதிஷ்டானம்‌ அவதியானது. காரணம்‌ கற்பிதமாக அறியப்படும்‌ 
விஷயமும்‌ அதன்‌ அதிஷடானமும்‌ சமமானதாக (சாதிருஷ்யமாக) இருப்பது நிசசயமே. 
சாதிருஷ்யத்தின்‌ கற்பனையில்லாமல்‌ அது இயலாது. சிப்பியில்‌ வெள்ளியோ கயிற்றில்‌ பாம்போ 
சமானத்தன்மையில்லாமல்‌ கற்பனை செய்வது இயலாது (அத்யாயம்‌ 12.6 (31). அதனால்‌ நிர்விகாரமான 
ப்ரஹ்மத்தினில்‌ சவிகாரமான ஐகத்தின்‌ கற்பனையானது எல்லா பிராணிகளுக்கும்‌ எவ்வாறு நன்று 
போல இருக்க இயலும்‌? இயலவே இயலாது. 


சந்தேகம்‌: அப்படியானால்‌ பாஷ்யகாரர்‌ அபிப்ராயப்படும்‌ அவித்யையால்‌ கல்பிதமான ஜகத்தின்‌ 


அதிஷ்டானம்‌ எது? 
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பதில்‌: நம்‌ முன்னால்‌ காணப்படும்‌ ஜகத்தே அதன்‌ அதிஷ்டானமாகும்‌. ப்ரஹ்மமே அந்த 
அதிஷ்டானத்தின்‌ உபாதானமாகும்‌. அதனால்‌, எகா HASH 39 எ 1 Tafa 
da ? எ என எனை ச்சர: ... அண்ண Fade ௪ னாக ணப எள | 
ஏ எனக்‌ எர கர எரி ள அனர்‌ எனை “ அவித்யாக்ருத வ்யதிரேகேண அப்ரஹ்மத்வம்‌ 
அஸர்வத்வம்‌ ச வித்யத ஏவேதி சேத்‌? ந, தஸ்ய ப்ரஹ்ம வித்யயா அபோஹானுபபத்தே: ... 
அப்ரஹ்மத்வம்‌ அஸர்வத்வம்‌ ச அவித்யாக்ருதமேவ நிவர்த்யதாம்‌ ப்ரஹ்மவித்யயா | ந து 
பாரமார்திகம்‌ வஸ்து கர்தும்‌ நிவர்தயிதும்‌ வா அர்ஹகீ ப்ரஹ்ம வித்யா” நாம ரூபம்‌ ப்ரஹ்ம 
வித்யயால்‌ நீங்குவதில்லை. ஏனென்றால்‌ அது அப்ரஹ்மமும்‌ அல்ல. அசர்வமும்‌ அல்ல. ஆனால்‌ 
அஞ்ஞானத்தினால்‌ தோன்றுவதான அப்ரஹ்மத்தன்மையும்‌ அசர்வத்தன்மையும்‌ அவித்யையால்‌ 
கற்பனை செய்யப்பட்டவை. எது கற்பனை செய்யப்பட்டதோ அது வித்யையால்‌ அழிகின்றது. இதைத்‌ 
தவிர பரமார்த்த வஸ்துவை உண்டு செய்வதோ மாற்றுவதோ ப்ரஹ்ம வித்யையின்‌ காரியமில்லை. 
(பிரு. பா. 1.4.10) ஸ்தூல ரூபமாகத்‌ தோற்றமடைந்து, ஜீவனின்‌ நாம ரூபமான அனுபவமானதினாலேயே 
அதன்‌ அவித்யையால்‌ கற்பனை செய்யப்பட்டது என்றால்‌, சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ அதனை அவியக்த 
ரூபமாகவே காண்பவனுக்கு ஈச்வரனுக்கு அவித்யையானது ஜீவனைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானது 
என்று ஏற்க வேண்டியதாகும்‌. ஏஏ எனக: 091 என்னெ எனா ண TTA 
“அஸம்ச்‌'சேத்‌ பவிஷ்யத்கட: ஐச்‌ வரம்‌ பவிஷ்யத்கடவிஷயம்‌ ப்ரத்யக்ஷ ஜ்ஞானம்‌ மித்யா 
ஸ்யாத்‌” அசத்தானால்‌ வருங்காலப்‌ பானையும்‌ அதன்‌ ஞானமுமான ப்ரத்யஷ ஞானம்‌ மித்யையாகும்‌ 
(பொய்யானதாகும்‌) (பிரு. 1.2.1) இது எப்பொழுதும்‌ சரியல்ல. 


(3) இதனாலேயே சாஸ்திரத்தில்‌ முழுவதும்‌ நாமரூபமான ஜகத்‌ இரண்டு வகையில்‌ 
வருணிக்கப்பட்டுள்ளது. ஒரு இடத்தில்‌ ஐகத்‌ கற்பிதம்‌ என்றும்‌, வேறொரு இடத்தில்‌ அதை ப்ரஹ்ம 
ஸ்வருமாகவும்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. இவை இரண்டும்‌ சரியானதாகும்‌. காரியமாக பார்க்கும்பொழுது, 
அதாவது, காரண ப்ரஹ்மத்திலிருந்து தனியானதாகப்‌ பார்க்கும்‌ பொழுது, அது அவித்யாகல்பிதம்‌ 
ஆகின்றது. - ௮௭4 எர; எள: ல்ல கணிகை சாள TTA ஐ ணி ர எ: 


த்ருஷ்ட நஷ்ட ஸ்வரூபோ ஹி ஸ:” - இந்த சம்சார மரமானது.....கனவு, கானல்நீர்‌, 
பொய்த்தோற்றம்‌, கந்தர்வ நகரம்‌ முதலியவை போல காணப்படும்‌. அழியும்‌ தன்மையுள்ளது (கீதை. 
பா. 4.5.3) காரணமாக ஐகத்தைக்‌ கண்டால்‌ அது ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. என னர அனர்னக்‌ 
எ சேனன்‌ Tada, Tf sa எரர்‌ | என்‌ ௫ சி ௭௭ ளார்‌ எள்ளின்‌ ஹீ. 
“பாஹ்யம்‌ ப்ருதிவ்யாதி தத்த்வம்‌ ஆத்யாத்மிகம்‌ ச தேஹாதிலக்ஷணம்‌ 
ரஜ்ஜ “ஸர்பவத்ஸ்வப்னமாயாதிவத்‌ அஸத்‌ வர்ததே யதோ ஹி கார்யம்‌ நாம வாசாரம்பணம்‌ 
நாமதேயமிதி ச்ருதி: பிருதிவி முதலிய வெளித்‌ தோற்றம்‌, மற்றும்‌ உடல்‌ முதலிய 'ஆத்யாத்மிக 
தத்துவங்கள்‌ வாசாரம்பணம்‌, விகாரோ, நாமதேயம்‌' முதலிய ச்ருதியில்‌ கூறபட்ட கயிறும்‌-பாம்பும்‌ 
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போல, கனவும்‌, மாயையும்‌ போல அஸத்‌ எனப்படும்‌' (மா.கா.பா.2.38). Aa Ua JANE அனா TEA 
எர கனா ரச “ஸத ஏவ த்வைத பேதேன அன்யதா க்ருஹ்பமானத்வாத்‌ ந அஸத்வம்‌ 
கஸ்யசித்‌ க்வசித்‌ ' சத்தே துவைதமான விசேஷத்தினால்‌ வேறுபட்டதாக அறியப்படுகிறது. எதுவும்‌, 
எந்தக்‌ காலத்திலும்‌ அசத்தலாக இருத்தல்‌ இயலாது (சா. பா. 6.2.3). என எ எனக்‌ ஏன என்‌ 
[எள்‌ என ௭௭ “ஸர்வம்‌ ச நாமரூபாதி ஸதாத்மனைவ ஸத்யம்‌ விகார ஜாதம்‌ 
ஸ்வதஸ்து அன்ருதமேவ” ரூபவிகாரமான எல்லாம்‌ சத்ரூபமாகவே (ப்ரஹ்ம ரூபம்‌) சத்தியமாகும்‌. 
தன்னுடைய இயல்பிலோ அது அனுருதம்‌ ஆகின்றது (சா. பா. 6.3.2). ஊண்‌ ளா நின 
க: எணண என “ரூபண்யபி அகார விசேஷதோ 5ன்ருதம்‌ ஸ்வத: ஸன்மாத்ர 
ருபதயா ஸத்யம்‌” 


ரூபமும்‌ கூடத்‌ தன்னுடைய நிலையில்‌ அனுருதம்‌. ஸன்மாத்ர ரூபமாக சத்தியமேயாகும்‌ (சா.பா. 
8.5.4). 7 ஏளஜி weer எள்ளி ஸா ரானை எனா ணர்‌ 
எனு எள்‌ “ந ஹ்யத்ராத்வயே பரமார்த்த ஸத்யாத்மநி ப்ராணாதி 
ஸம்ஸாரஜாதமிதம்‌ ஐகதாத்மபாவேந பரமார்த்த ஸ்வரூபேண நிரூப்யமாணம்‌ நாநா 
வஸ்த்வந்தரபூதம்‌ பவதி” இரண்டல்லாத சத்தியமான ஆத்மாவில்‌, ப்ராணம்‌ முதலியவை, 
ஆத்மாவிலிருந்து ஸ்வரூபத்தில்‌ வேற்ப்பட்டதல்ல (மா.கா.பா.2.34). ௭௪ னன எ எண்‌ சானி 
எண கணி | எனா 9௪9௭ எனன ரிணீவர்‌ எ ஏ னான்‌. சாணியை சீன்‌ எரா 
“ந ச அனாத்மா ஸன்‌, ஸர்வம்‌ அத்மைவ பவதி கஸ்யசித்‌, தஸ்மாத்‌ அவித்யயைவ 
அனாத்மத்வம்‌ பரிகல்பீதம்‌ ந து பரமார்தத: ஆத்ம வ்யதிரேகேண அஸ்தி கிஞ்சித்‌” எவர்க்கும்‌ 
எதுவும்‌ முதலில்‌ அனாத்மாவாக இருந்து பின்னர்‌ ஆத்மாவாக ஆவதில்லை. அதனால்‌ 
அவித்யையாலே அன ஈத்ம நிலை கற்பனை செய்யப்பட்டது ஆகிறது. உண்மையில்‌ ஆத்மாவை விடுத்து 
எதுவுமில்லை. ஆத்மாவை விட்டு எதுவும்‌ இருத்தல்‌ நிலை அடைவது இயலாது. (பிரு. பா. 2.4.14) 


(4) சந்தேகம்‌ : சாஸ்திரமானது ஐகத்தைக்‌ குறித்து கூறுவது என்னவென்றால்‌, இந்த ஜகத்‌ 
முழுவதும்‌ ப்ரஹ்ம மானஸ பிருத்யமாகும்‌. (சா. 8. 5. 4) ஹிரண்ய கர்பன்‌ எனப்படும்‌ இந்த ப்ரஹ்மத்தின்‌, 
அவித்யை கூடிய அவ்யக்தமே தன்னுடைய அஹங்காரமாகும்‌. (அத்யாயம்‌ 7.5) அதனால்‌ இந்த உலகம்‌ 
இங்குக்‌ கூறப்பட்ட அவித்யையால்‌ கற்பனை செய்யப்பட்டதாகலாம்‌ அல்லவா? 


பதில்‌: தவறு. இந்த உலகமானது ஹிரண்யகர்பரின்‌ மானஸ பிரத்யயத்தினால்‌ தோன்றியது 
என்பது உண்மையே. அவர்‌ தன்னுடைய மனதில்‌ தோற்றமடையாத நிலையில்‌ இருக்கும்‌ ஜகத்தை 
தோற்றுவிக்கிறார்‌. எனன ௭௫ ணன va | ATA 
ளா! “ஜாக்ரத்விஷயா அபி மானஸப்ரத்பயாபிநீர்வ்ருத்தா ஏவ, ஸதீக்ஷாபி 
நிர்வ்ருத்த- தேஜோ $பன்னமயத்வாத்‌ ஜாகரித விஷாயாணாம்‌'' விழிப்பு நிலையில்‌ காண ப்படும்‌ 
விஷயங்கள்‌ ஸத்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஈக்ஷணத்தினால்‌ (பார்வையினால்‌) சிந்தனையில்‌ தோன்றிய நெருப்பு, 
நீர்‌ மற்றும்‌ அன்னத்தின்‌ (உணவின்‌) மாற்றமேயாகும்‌. (சா. பா. 8.5.4) ஹிரண்யகர்பரான ப்ரஹ்மன்‌ 
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பிருகு, நாரதர்‌ முதலிய சிரேஷ்டர்களைத்‌ தோற்றுவித்து: அவர்கள்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து தோன்றியதால்‌ 
ப்ரஹ்மனின்‌ மானஸ புத்திரர்கள்‌ என அறியப்படுகிறார்கள்‌. இந்த ஹிரண்யகர்பன்‌ யார்‌ என்றால்‌, 
௭௭ எண்களை ப: (ரசம்‌: எள்‌ எணண: ணாள: STA 
Wd TE ண்ண அனார்‌ “ததச்‌'ச அவ்யாக்ருதாத்‌ ப்ராண: ஹிரண்யகர்ப்ப: 
ப்ரஹ்மணோ ஜ்ஞானசகக்தீ க்ரியாச க்தி அதிஷ்டித: ஜகத்‌ ஸாதாரண: அவித்யா காமகர்மபூத: 
ஸமுதாய பீஜாங்குரோ ஐகதாத்மா அபிஜாயதே ' அவ்யாகிருத்திலிருந்து ப்ராணன்‌, அவித்யா 
காம கர்ம கூட்டத்தின்‌ விதையான ஐகதாத்மா, ப்ரஹ்மனின்‌ சக்தியான, ஞான சக்தியும்‌, கிரியா 
சக்தியும்‌ கூடியதாக உள்ளதால்‌ ஜகத்தின்‌ சாமான்ய ஸ்வரூபம்‌ தோன்றியது (மு.பா. 1. 1. 8). ஜீவனின்‌ 
அவித்யை காம-கர்மமான தோஷத்தை தன்னில்‌ கொண்டதாக உள்ள அவ்யக்தமே ஆகும்‌. இந்த 
அவித்யை அவ்யக்தமே இதன்‌ அஹங்காரம்‌ ஆகும்‌. இதுவே பரமாத்மாவின்‌ எட்டுவகை ப்ரக்ருதியில்‌ 
ஒரு பாகமாக இருக்கிறது. (கீதை பா. 7.4 அத்யாயம்‌ 7.4) இந்த ஹிரண்யகர்பன்‌ 
பரமேஸ்வரனேயாகும்‌. அதாவது, அவ்யக்தம்‌ எனப்படும்‌ உபாதி மூலம்‌ குறிக்கப்படும்‌ ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. 
இந்த அவ்யக்ததினில்‌ மறைந்திருக்கும்‌ ஜீவனின்‌ அவித்யையே இந்த சிருஷ்டி காரியத்திற்குத்‌ 
தூண்டுதலாக இருக்கின்றது. இதனை முன்பே நாம்‌ நிரூபித்து விட்டோம்‌. (அத்யாயம்‌ 12.14) இந்த 
அவித்யை கூடிய அவ்யக்தத்திற்கு அஹங்காரம்‌ என்ற பெயர்‌ தரப்பட்டுள்ளது. ஏனென்றால்‌ 
அஹங்காரத்தின்‌ மூலமே தூண்டுதல்‌ உண்டாகிறது. இதற்குப்‌ பொருள்‌, ஹிரண்யகர்பன்‌ 
தன்னுடைய அவிதயை மூலமாக ஜகத்தை கற்பனை செய்தார்‌ என்பதில்லை. ஏனென்றால்‌ ட்டம்‌ 
என எண ண னார்‌ “ஈச்வரஸ்ய நித்ய நிவ்ருத்த அவித்யாத்வாத்‌ ' ஈஸ்வரனுக்கு அவித்யை 
ஒருபொழுதும்‌ இருப்பதில்லை. (சூ. பா. 3.2.9) 


(5) சந்தேகம்‌: களிமண்‌ பானை உதாரணமாக தரப்பட்டபொழுது, ச்ருதியானது , ப்ரஹ்மத்தை 
ஜகத்காரணம்‌ என கூறும்போதே அதைக்‌ கூடஸ்தம்‌ எனவும்‌ கூறுகின்றது. ஆனால்‌, 
களிமண்ணிலிருந்து பானை உண்டாவது போல கூடஸ்த ப்ரஹ்மத்திலிருந்து ஜகத்தின்‌ உற்பத்தி 
உண்டாவது இயலாது. அதனால்‌ ஐகத்‌ அவித்யை கல்பிதமாகவே இருக்க இயலும்‌. 


பதில்‌: தவறு, ஏனென்றால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ கூடஸ்தமேயாகும்‌. அதுமட்டுமல்லாமல்‌, ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 
சிருஷ்டி தோன்றியது என்று கூறுவது, ப்ரஹ்மத்தை கூடஸ்தம்‌ என்று உரைக்கும்‌ ஸ்ருதியோடு 
ஒப்பிட்டுப்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. அதற்காக ஜகத்தை அவித்யை கல்பிதம்‌ என்று கூறுவது 
பொருந்தாது. னான எண: பராக்‌ ள்‌ “ad fa | Halal “பரஸ்மாச்ச ப்ரஹ்மண: 
ப்ராணாதீகம்‌ ஜகத்‌ ஜாயதே இதி வேதாந்த மர்யாதா ப்ராணன்‌ முதலிய ரூபமுடையதான ஜகத்‌ 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்தே தோன்றுகிறது என்பது வேதாந்த முடிவு (ஸூ.பா. 1.4.18) ஏனென்றால்‌ 
இப்படிப்பட்ட வியவகாரம்‌ அதன்‌ ஸ்வரூபத்திற்கு விரோதமானதல்ல. எ எனன.... எரா 
ad எரா © எனை “ஸ தாத்மனா.... ஸர்வவ்யவஹாராணாம்‌ ஸர்வ விகாராணாம்‌ ச 
ஸத்யத்வம்‌ 
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எல்லா விகாரமும்‌, (மாற்றமும்‌) எல்லா வியவகாரமும்‌ சத்ரூபமாகவே சத்தியமாகிறது. (சா.பா. 
6.3.2.) அதனால்‌ இரண்டு ப்ரமாணங்களையும்‌ ஒப்பிட்டு ச்ருதி மற்றும்‌ கூடஸ்தன்மை இரண்டையும்‌ 


ஏற்க வேண்டும்‌. இவ்வாறு செய்யாவிட்டால்‌: 


௮) ஒப்பிடும்‌ நிலையே இருக்காது. ஏனென்றால்‌ அது ச்ருதியின்‌ வாக்கியத்தை நிஷேதிப்பது 
போலாகின்றது. 


ஆ) இவ்வாறு கூறுவதும்‌ பொருந்தாது, சாங்கர பாஷ்யத்தில்‌ சிருஷ்டியினை ஏற்கவில்லை என்று, 
சிருஷ்டியும்‌, பிரலயமும்‌ வேதாந்தத்திற்கு ஏற்புடையதாக இல்லாவிட்டால்‌ சிருஷ்டி பிரலயத்தை 
ஏற்காதவர்களான மீமாம்ஸர்களை பலவகையான தர்க்கம்‌ செய்து கண்டனம்‌ செய்ய 


அவசியமில்லை. 


இ) ௯ ௫ என்‌ எ ரின்‌, என என்‌ ணா ஈர்‌ எளா ஏனாம்‌ எ எனா 
“யதி ஹி நாமரூபே ந வ்யாக்ரியேதே, ததா அஸ்யாத்மனோ நிருபாதிகம்‌ ரூபம்‌ ப்ரஜ்ஞான 
கனாக்யம்‌ ந ப்ரதிக்யாயேத'' சிருஷ்டியை ஏற்காமல்‌ ப்ரஹ்மத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள வேறு எந்த 
வழியும்‌ இல்லை. நாமரூபமான ச்ருஷ்டி ப்ரஹ்மத்தின்‌ நிருபாதிகளான ரூபத்தைத்‌ தீர்மானம்‌ 
செய்யவேயாகும்‌. (பிரு.பா. 2.5.19) 


கூடஸ்தத்தினை நிரூபிக்கும்‌ வாக்கியமும்‌ ச்ருஷ்டியை நிரூபிக்கும்‌ வாக்கியத்தையும்‌ இவ்வாறு 
புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. சிருஷ்டி முதலியவற்றைக்‌ குறிக்கும்‌ வாக்கியத்திற்கு சிருஷ்டி 
முதலியவற்றை போதிப்பதில்‌ தாத்பர்யம்‌ இல்லை. ஆனால்‌, கார்ய-காரண அனன்யத்‌ தன்மை மூலம்‌ 
நாம ரூபத்தை ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபடாததாக போதிப்பதிலேயே தாத்பர்யம்‌ உள்ள து. காரியமான 
ஜகத்திலும்‌ காரணமான ப்ரஹ்மத்தினும்‌ இடையில்‌ இருக்கும்‌ அனன்யத்தன்மை என்பது ஜகத்‌ 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபடாதது. ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்பது. இந்த 
வாக்கியங்களில்‌ உள்ள ஜகத்‌ என்னும்‌ சொல்லானது தார்க்கிகர்கள்‌ கூ றுவது போன்ற, ச்ருஷ்டிக்கு 
முன்னால்‌ மற்றும்‌ லயத்திற்குப்‌ பின்னால்‌ இல்லாததுமான ஸ்திதி காலத்தில்‌ மட்டும்‌ இருப்பதான 
கார்யமாகும்‌. இது பெயர்‌ மாற்றம்‌ உடையதால்‌, அனுருதம்‌ ஆகும்‌. சுதந்திரம்‌ ஆனது. அதனா ல்‌ 
அவித்யை கல்பிதமானது (அப்ரஹ்மமானது). அனான்‌ எ ராண எள உபரி ... எ 
uformia- uA Wierd’ “அவித்யா கல்பிதேன ச நாமரூபலக்ஷ்ணேன ரூப 
பேதேன.... ப்ரஹ்ம பரிணாமாதீ ஸர்வ வ்யவஹராஸ்பதத்வம்‌ ப்ரதிபத்யதே இந்த ஜகத்தை, 
ஒப்பிட்டே ப்ரஹ்மம்‌ பரிணாம்‌ வியவகாரத்திற்கு ஆச்சர்யம்‌ ஆகும்‌. (ஸூ.பா.2.1.27) இந்தக்‌ 
காரணத்தினால்‌ கூடஸ்த ப்ரஹ்மம்‌ இதிலிருந்து வேறுபட்டது. இவ்வளவு மேலே கூறப்பட்ட 
வாக்கியத்தில்‌ ஜகத்தை நிராகரித்துப்‌ பின்னர்‌ முதல்‌ பாகத்தில்‌ கூறப்பட்ட ஜகத்தே பாக்கியானதாக 
இருக்கிறது. ணிளரனி கொண்‌: 38 எ கிஸ்‌ “ஏகமேவாத்விதீயம்‌ பரமார்தத: இதம்‌ புத்தி 
காலே$பீ இது என்கிற புத்தி உள்ள போதும்‌ ஜகத்‌ பரமாத்மனை நோக்கில்‌ பிரிவற்றதான ஒரே 
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ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌ (சா. 6.2.2.). களக்‌ கன ணா ௭ “கார்யகாரோபி காரணஸ்ய 
அத்மபூத ஏவ ஞானத்தால்‌, காரிய ஆதாயமும்‌ காரணத்தின்‌ ஸ்வரூபமே ஆகும்‌ (சூப்‌. 2.2.18). 
அதாவது ஜோடி வாக்கியத்தால்‌ கூறப்பட்டதில்‌ முதல்‌ பாகத்தில்‌ கூறப்பட்ட ஐகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 
வேறுபட்டது அல்ல. அது ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. அதனால்‌ இந்திரியங்கள்‌ மூலம்‌ ஜகத்தை கிரஹிகம்‌ 
செய்யும்போதும்‌, உண்மையில்‌ எனக எ ஊர எண்ணார்‌ அளி ப’ 
“பாரமார்திகேன ச ரூபேண ஸர்வவ்யவஹாராத்தம்‌ அபரிணதம்‌ அவதிஷ்டதே' 
பரமார்த்திகனாக ஜகத்தினை சிருஷ்டிக்கப்பட்டது. அது லாபமடைகிறது என்கிற வியவகலுமானது 
இருப்பதில்லை (ஸூ.பா.2.1.27) எஎ: 7 என ஈகிள்‌ ௭௭ எண்ணார்‌ ன “தத: பரம்‌ ப்ரஹ்ம 
ஏகமேவாத்விதீயம்‌ தத்ர ஸர்வ ப்ரமாணானாம்‌ நீஷ்டா அதனால்‌, ஒன்று பிரிவற்றது, சத்‌ 
பாத்திரமான ப்ரஹ்மமே இருக்கிறது. அதனில்‌ எல்லா ப்ரமாணமும்‌ முடிவடைகிறது (சூபா. 2.1.15). 
அது கூடஸ்தமேயாகும்‌. இவ்வளவு கூறிய பின்பும்‌ குறையுள்ள புத்தியுடையவன்‌ இந்த ஜகத்‌ 
எங்கிருந்து தோன்றியது என்று கேட்டால்‌, அவருக்கு இங்குக்‌ கூறப்பட்ட ப்ரஹ்மத்தை கூறுவது 
ஏற்புடையது ஆகாது. ஏனென்றால்‌ எல்லா வியவகாரமும்‌ அவித்யை கல்பிதமானாலும்‌, வியவகாரம்‌ 
செய்யும்‌ இயல்பினை நிராகரித்தல்‌ இயலாது என்பதை முன்பே கூறினோம்‌ (அத்தியாம்‌ 10). 


சந்தேகம்‌: உபாதான காரணத்தில்‌ விகாரம்‌ ஆவது ரப வியவகாரம்‌ ஆகும்‌. நிமித்த 
காரணத்தால்‌ தோற்றுவிப்பது ரூப வியவகாரமாகும்‌. இவ்வாறு ஜகத்தின்‌ அபின்னநிதித்த உபாதான 
காரணமாக பரப்ரஹ்மத்தில்‌ இரண்டு வியவகாரமும்‌ இருக்கின்றது என்பதால்‌ ப்ரஹ்மமே 
கூடஸ்தமானது எப்படி? 


பதில்‌: தவறு. விகாரி (விகாரமடைவது மாற்றமடைவது). ப்ரக்ருதியேயாகும்‌. பரப்ரஹ்மம்‌ 
அல்ல. விகாரத்தினை தோற்றுவிப்பது. அபரப்ரஹ்மமே, பரப்ரஹ்மம்‌ அல்ல. அதனால்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ 
மாற்றமடைவதானதோ அல்லது ப்ரஹ்மத்தை தோற்றுவிப்பது என்பதாகவோ வியவகாரம்‌ இல்லை 
(12.32) அது கூடஸ்தமே ஆகும்‌. 


சந்தேகம்‌: ஆனால்‌, பரப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தின்‌ அபின்ன நிமித்தோபாதான காரணம்‌ என்று 
கூறுவது எவ்வாறு இயலும்‌? 


பதில்‌: உபாதான காரணம்‌ ப்ரக்ருதி மற்றும்‌ நிமித்த காரணம்‌ அப்ரஹ்மம்‌ ஆகியவை 
பரப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபடாதது ஆவதால்‌ ப்ரஹ்மத்தினை அபின்ன நிமித்த உபாதான காரணம்‌ 
என்று கூறுப்படுகிறது. 


சந்தேகம்‌: ப்ரஹ்மத்தின்‌ அபின்ன நிமித்த உபாதான காரணம்‌ என்று ஏற்பதால்‌ என்ன 
பிரயோஜனம்‌. 


பதில்‌: இதிலுள்ள (ப்ரஹ்மத்தை) கூடஸ்த பரப்ரஹ்மத்தை புரிந்துகொள்ள அவ்வளவு 
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ஏற்கப்படுகிறது. அதாவது நாம்‌ எங்கு சந்தேகத்தினால்‌ தெளிவாக்க துவக்கினோமோ அங்கயே 
மீண்டும்‌ வந்து சோந்துள்ளோம்‌. 

எ Seb ரன எண்‌ ராரா எரர்‌, என்‌ என்னா ண | ணாள 18 Treg: 
ன ர: | என்சாளன ராணா | ளோ ரான Ta 4 He: ஏரண | ............ 
ஏரி 0௭ 18 9 எக்‌: எள சோர்‌, களான ளி கள்‌: வ உ சானா: 
ணன்‌ எனா © asa எனன எண: எனைன வு எனன எள னா 
கானன்‌ ன எனன: 4 எளி: 


“யத்து உக்தம்‌ பரிநீஷ்பன்னத்வாத்‌ ப்ரஹ்மணி ப்ரமானாந்தராணி ஸம்பவேயுரிதி, ததபி 
மனோரதமாத்ரம்‌ ருபாத்யபாவாத்‌ ஹி நாயமர்த: ப்ரத்யக்ஷ்ஸ்ய கோசர:, லிங்காத்யபாவாச்ச 
நானுமானாதீனாம்‌, ஆகமமாத்ர ஸமதிகம்ய ஏவ து அயமர்த்த: தர்மவத்‌..... 
ச்‌ ருத்யநுக்ருஹீத ஏவ ஹி அத்ர தர்க: அனுபவாங்கத்வேன ஆச்‌'ரியதே, 
ஸ்வப்னாந்தபுத்தாந்தயோருபயோ: இதரேதர வ்யபிசாராத்‌ ஆத்மன: அனன்வாகதத்வம்‌ 
ஸம்ப்ரஸாதே ச ப்ரபஞ்ச பரித்யாகேன ஸதாத்மனா ஸம்பத்தே: நிஷ்ப்ரபஞ்ச ஸதாத்மத்வம்‌, 
ப்ரபஞ்சஸ்ய ப்ரஹ்ம ப்ரபவத்வாத்‌ கார்யகாரண அனன்யத்வ ந்யாயேன ப்ரஹ்மாவ்யதிரேக: 
இத்யேவம்‌ ஜாதீயக: மற்ற ப்ரமாணங்கள்‌ மூலமாக மட்டுமே ஸ்ருதி சித்தாந்தத்தை நிச்சயிப்பது 
என்பது வெறும்‌ பகல்‌ கனவு மட்டுமே. இங்கு தர்க்கத்திற்கு இடமில்லை. ப்ரஹ்மம்‌ கூடஸ்தமும்‌ 
ஜகத்காரணமும்‌ ஆகும்‌. இந்த ஸ்ருதி சித்தாந்தத்தை தர்க்கத்தின்‌ மூலம்‌ நிரூபித்தல்‌ இயலாது. ரூபம்‌ 
முதலானவைகள்‌ இல்லாததால்‌ ப்ரத்யக்ஷத்தினையோ, லிங்கம்‌ முதலானவைகள்‌ இல்லாததால்‌ 
அனுமானம்‌ முதலானவையோ உபகாரமாக இல்லாத ப்ரஹ்மத்தை எவ்வாறு நிரூபித்தல்‌ இயலும்‌? 
அதனால்‌ பிரமானம்‌ மூலம்‌ மட்டுமே நிச்சயிப்பது என்பது பகல்‌ கனவு மட்டுமேயாகும்‌. அதனால்‌, 
முகத்திலானவன்‌ காரிய காரண அனன்யத்தின்‌ மூலமாகவோ அல்லது தன்னுடைய அனுபவத்திற்கு 
ஏற்ப அத்யணம்‌ மூலமாகவோ ப்ரஹ்மத்தையும்‌ (12.33) கூடஸ்தத்தன்மையினையும்‌ 
ஏகாத்தன்மையினையும்‌ நிரூபிக்கும்‌ வாக்யத்தை ஒப்பிட்டுப்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. மனது 
ஜீவனில்‌ லயமடையும்போது தோன்றும்‌ ஆழ்ந்த உறக்கதின்போது விவகாரமற்ற நிலையில்‌ அந்த ஜீ வன்‌ 
தனியாக இருப்பதுக்‌ கனவில்‌ அதே மனது மூலமாக ஜீவன்‌ கனவுலகத்தைத்‌ தோற்‌ றுவிப்பதும்‌ 
எல்லோருடைய அனுபவமே ஆகும்‌. அதுபோல பிரப்ரஹ்மத்தை ஸ்வரூபத்தில்‌ கூடஸ்தன்‌ என்றும்‌ 
உபாதி நோக்கில்‌ காரணம்‌ என்றும்‌ கூறுவது இயலும்‌. அதனால்‌ ஸ்ருதியின்‌ கூற்றில்‌ தவறு என்பது 
சரியல்ல (ஸூ.பா. 2.1.6). இவ்வாறு ஒப்பிட்டு நோக்காமல்‌ கூடத்தினை நிரூபிக்கும்‌ வாக்கியத்தில்‌ 
முக்கிய பொருளாக ஏற்கப்போனால்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ இருத்தல்‌ புரியப்படா துபோகும்‌. அப்படிச்‌ 

செய்வதால்‌ அதன்‌ கூடஸ்தன்மை எப்படி நிரூபணமாகும்‌? நிச்சயம்‌ நிரூபிக்க முடியாது. ஏனென்றால்‌, 
ப்ரத்யக்ஷ காரியத்தின்‌ மூலமே ப்ரத்யக்ஷமாகாத ப்ரஹ்மத்தை அறிந்து கொள்ள இயலும்‌. அவ்வாறு 
சாஸ்திரம்‌ மூலம்‌ அறியப்படும்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஜகத்‌ காரணத்தையும்‌ நிச்சயம்‌ அத்தியாரோபம்‌ 
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செய்யப்படும்‌. அதே சாஸ்திரமானது அதை அபவாதம்‌ செய்து வியவகாரமற்றதான ப்ரஹ்மத்தை 
அறிவித்து அதன்‌ மூலம்‌ ஆத்மாவின்‌ பிரிவற்ற தன்மையைப்‌ புரியவைத்து ஜீவனில்‌ சம்சாரத்தை 
அழிக்கின்றது. 


(6) மேற்கூறப்பட்ட விகாரத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ அவித்யா கல்பிதா என்பதின்‌ பொருள்‌ 
பாஷ்யத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ இவ்வாறு ஆகிறது: நாமரூப ஜகத்தை குறித்து விகாரத்தினால்‌ நாம்‌ 
அறிந்தது, ஜகத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ப்ரஹ்மமே என்று. இந்த ஞானமே வித்யை எனப்படுகிறது. இந்த 
வித்யையில்‌ முன்பும்‌ கூட ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபடாத நாமரூபம்‌ நமக்கு அப்ரஹ்மமாகவே 
இருந்தது. அதாவது அவித்யை காலத்தில்‌ நம்மால்‌ அறியப்படும்‌ நாமரூபமானது அவித்யை 
கல்பிதமாகும்‌. இதன்‌ பொருள்‌ நம்முடைய அவித்யையானது அதன்‌ உபாதானமோ அல்லது நிமித்த 
காரணமோ அல்ல என்பது. அவ்வாறு ஆனால்‌, நாமரூபமானது, விருப்பப்படி எப்பொழுதும்‌ 
உன்னயிக்கப்பட இயலும்‌. அவித்யை கல்பிதமாகும்‌ என்பதன்‌ பொருள்‌, ப்ரஹ்மத்தினைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேறுபட்டதாகக்‌ காணப்பட்டது. அதை அனுபவமாக ஆக்கினால்‌ ஞானத்தின மூலம்‌ (12.34) 
கல்பிதமான அந்த ப்ரஹ்மத்தன்மையான து அறியப்படுகிறது, அஞ்ஞானிகளின்‌ அப்ரஹ்மமானது, 


எண எள்‌: அன்னா எ: னேர A Te: “ப்ரஹ்மைவ உக்தலக்ஷணம்‌ இதம்‌ யத்‌ புரஸ்தாத்‌ 
அக்ரே அவித்யா- த்ருஷ்டீனாம்‌ ப்ரத்யவபாஸமானம்‌ . . . ப்ரஹ்மைவேதம்‌ விச்வம்‌ 
ஸமஸ்தம்‌ . . . அப்ரஹ்ம பரத்யய ஸர்வ: அவித்யாமாத்ர: ரஜ்ஜ்வாமிவ ஸர்ப ப்ரத்யய: 
காணப்படும்‌ இந்த ப்ரத்யக்ஷமான ஐகத்தான து அம்ருதரூபமான ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. எல்லா அப்ரஹ்ம 
பிரத்தியயமும்‌ எல்லாம்‌ கயிற்றில்‌ காணப்படும்‌ பாம்பின்‌ பிரத்யயம்‌ போன்றது. அபதார்த்தமான 
ஞானமேயாகும்‌. (மு.பா.2.1.12). அதாவது, முதலில்‌ வேறு பெண்ணாகக்‌ கண்ட சகுந்தலையைப்‌, 
பின்னால்‌ துஷ்யந்தன்‌ தன்‌ மனைவியாக அறிகின்றான்‌. இங்கு மாற்றமானது சகுந்தலாவின்‌ உள்‌ 
பாவத்திலில்லை. ஆனால்‌ சகுந்தலாவைக்‌ குறித்த துஷ்யந்தினின்‌ பார்வையே மாறுகின்றது. 
அதுபோல வித்யை அடைவதால்‌ நாமரூபமானது எங்கும்‌ போவதில்லை. அது முன்பு எவ்வாறு 
இருந்ததோ அவ்வாறே இருக்கின்றது. அதைக்‌ குறித்த நம்முடைய பார்வை மாறுகின்றது. அது 
முன்னால்‌ அப்ரஹ்மமாகக்‌ காணப்பட்டது. பின்னர்‌ ப்ரஹ்மமே என்று அறியப்படுகிறது. மேற்கூறப்பட்ட 
உதாரணத்திற்கேற்ப, சன்யாசத்தின்‌ காரணமாக மனைவி, மாமியார்‌. மைத்துனன்‌, மருமகன்‌, 


மருமகள்‌ முதலாய சம்பந்தமானது முடிவடைகின்றது. ஆனால்‌ அவரில்‌ யாரும்‌ இறந்து போவதில்லை. 
12.16 ஜகத்காரணம்‌ மாயையா அல்லது அவித்யையா ? 

1) 6 முதல்‌ 10 வரையுள்ள அத்யாயத்தில்‌ இரண்டு விஷயங்கள்‌ நிச்சயமாகின்றன: 

(௧). ஜகத்தின்‌ சிருஷ்டி, ஸ்திதி, லயம்‌ மாயாவின்‌ காரியமாகும்‌. 


(கா). நிர்குண ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஜகத்‌ வியவகாரமான அவித்யையினால்‌ அத்யாரோப 
அபவாதமானது ஆகும்‌. 
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இங்கு முதல்‌ விசாரத்திலிருந்து இரண்டாம்‌ விசாரம்‌ வரையில்‌ செல்லும்‌ பாதையானது 
மிகவும்‌ கடினமானது, ஒரு கூர்மையான வாளின்மேல்‌ நடப்பதுபோல, இந்த சூக்ஷமமான விஷயமானது 
கிரகிக்க மிகவும்‌ கடினமானதால்‌, மீண்டும்‌ அத்யாரோபம்‌ மற்றும்‌ அபவாதம்‌ தலைப்புள்ள பகுதியைக்‌ 
காணவும்‌ (அத்யாயம்‌ 10.3) இதற்குப்‌ பின்னால்‌ சில சந்தேகம்‌ தோன்றும்‌. மேற்குறிப்பிட்ட (௧) விற்கு 
ஏற்ப ஜகத்‌ மாயாவின்‌ (12.35) காரியமாகும்‌. அல்லது (கா) விற்கு ஏற்ப இது அவித்யையின்‌ 
காரியமாகும்‌. இந்த இரண்டு நிலையில்‌ எது சரியானதாகும்‌? ஒன்று சரியாக இருந்தால்‌ இரண்டாவது 
குறித்துக்‌ கூற என்ன காரணம்‌? இரண்டும்‌ சரியாக இருந்தால்‌ மாயை மற்றும்‌ அவித்யை சமான 
பொருள்‌ தரும்‌ சொற்களா என்று சந்தேகம்‌ தோன்றும்‌. அத்தியாரோபம்‌ மற்றும்‌ அபவாதமானது 
சரியாகப்‌ புரிந்தால்‌ இந்த சந்தேகத்திற்கு இடமில்லாமல்‌ போகின்றது. இப்படிப்பட்ட சந்தேகமயமான 
கேள்விகளால்‌ முமுக்ஷூ பிரமித்துப்‌ போகிறார்‌. அதனால்‌ சித்தாந்தத்தைக்‌ குறித்து திடமான 
அறிவானது அவசியமாகிறது. அதனால்‌ அதனைக்‌ குறித்து மீண்டும்‌ இங்குவிசாரம்‌ செய்யப்படுகிறது: 


2) வைஷ்ணவி மாயா (விஷ்ணுவுடைய மாயா) தான்‌ இந்த ஐகத்தின்‌ உபாதானமாகும்‌. அவித்யை 
இல்லை. அவித்யை கூடியதான ஜீவன்‌ தன்னுடைய கர்மத்தை அனுபவிக்க ப்ரஹ்மமானது 
தன்னுடைய மாயா சக்தியினால்‌ இந்த ஜகத்தினை சிருஷ்டிக்கின்றது. ஜீவனின்‌ எண்ணிக்கை 
கணக்கிலடங்காததாக இருப்பதால்‌ ஒரு ஜீவனின்‌ அவித்யை நீங்குவதால்‌ மறுபிறப்பு இல்லாது 
போனாலும்‌ மற்றவர்கனுக்கு அனாதி காலமாக அநந்தகாலம்‌ வரையில்‌ (முடிவுற்று). இந்த ஈச்வரனின்‌ 
சிருஷ்டியானதோ அல்லது லயமானதோ தொடர்ந்து நடைபெறுகின்றது. இந்த ஆச்சரியமான 
ஜகத்தானது அவித்யையினால்‌ தோன்றுவது என்பது இயலாதது. இதன்‌ காரணம்‌ கீழே 
தரப்பட்டுள்ளது. 

ஆ எல்லா ஜீவனும்‌ தன்னுடைய சிருஷ்டி என்று இந்த ஜகத்‌ அறிகிறது (அத்தியாயம்‌ 7.3) 

ஆ) ஒவ்வொரு ஜீவனின்‌ அவித்யையும்‌ பலவகைப்பட்டதாக உள்ளது. அந்த அவித்யை 
எல்லாம்‌ கூடி ஒன்றாக ஆகி இந்த ஒரு ஜகத்தை எவ்வாறு உண்டாக்க இயலும்‌? 

இ) இந்த ஜீவன்‌ சிருஷ்டிக்கும்‌ சாமர்த்தியம்‌ உடையதானால்‌, துன்பத்திற்குக்‌ காரணமான 
எல்லா நிலைகளையும்‌ நீக்கிவிட்டு இன்பமயமான சிருஷ்டியையே செய்வதாகும்‌. இந்த 
சம்சாரத்தினை கடக்கவோ அல்லது அவித்யையை நீக்கவோ ஒருவருக்கும்‌ 
ஆசையானது தோன்றாது. 

ஈ) அவித்யையானது ஒன்றாகக்‌ கூடி இருக்க இயலாது. அதனால்‌, ஜீவனானது தன்‌ தன்‌ 
அவித்யையினால்‌ வெவ்வேறு ஜகத்தை சிருஷ்டித்துவிடும்‌, அதனால்‌ பயங்கரமான 
பிரச்சனையே தோன்றும்‌. ஒரு கருணைமயமான ஜீவனானது எல்லாப்‌ பிறவிகளின்‌ 
துன்பத்திற்குக்‌ காரணமான இந்த சம்சாரத்தை நீக்க ஆசைப்பட்ட மற்றொரு துன்‌ பத்தில்‌ 
(12.36) பீடிக்கப்பட்ட ஜீவன்‌ முக்தர்களுக்கும்‌ மறு பிறப்பைக்‌ கற்பனை செய்யும்‌. 
கற்பனையைக்‌ கட்டுப்படுத்த இயலாது (ஸுூ.பா. 2.2.17) 
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உ) விருப்ப வெறுப்பு முதலியவை அத்தியாசத்தின்‌ உதவியில்லாமல்‌, துன்பத்திற்குக்‌ 
காரணமாக அல்லாத அந்த கீழ்த்தரமான (சிறியதான) அபாவ ரூபமான அவித்யையானது 
ஆச்சரியமான பாவரூபமான ஐகத்தின்‌ காரணமாக இருத்தல்‌ இயலாது. 

ஊ) பகவான்‌ பாதராயனரும்‌ ப்ரஹ்ம சூத்திரம்‌ முதலாய கிரந்தங்களைப்‌ படைத்து எந்த 
முறையில்‌ தர்மத்தைப்‌ பிரசாரம்‌ செய்தாரோ, அதேபோல, அவித்யையில்லாத எல்லா 
ஞானியும்‌, தன்னுடைய ப்ராரப்தத்திற்கு ஏற்ப ஜகத்தினுடன்‌ வியவகாரம்‌ செய்கின்றனர்‌. 
அதனால்‌, நாம்‌ கூறுவது இயலும்‌: அவித்யையற்ற ஞானியும்‌ கூட இந்த ஜகத்தானது 
உள்ளது என்று. வித்தையினால்‌ அவித்யையை நீக்கிவிட்டால்‌ அந்த அவித்யை எவ்வாறு 
இந்த ஜகத்தை படைக்க இயலும்‌?இப்படிப்பட்ட பல காரணங்களால்‌ ஐகத்தை மாயையின்‌ 
காரியம்‌ என்றே கூற வேண்டும்‌. இந்த ஜகத்‌ அவித்யை காரியம்‌ என்று ஒருபொழுதும்‌ 
கூறக்கூடாது. 


12.17 ப்ரஹ்ம ஞானியின்‌ திருஷ்டிவித்தைக்கு உதாரணம்‌ 

உண்மையில்‌ ஐகத்தானது அவித்யை கற்பித்தமல்ல. ஆனால்‌, பாஷ்யத்தில்‌ பல இடங்களில்‌ 
ஜகத்தை அவித்யை கல்பிதம்‌ என்று ஏன்‌ கூறப்பட்டுள்ளது? இதன்‌ பதில்‌ மேல்‌ கூறப்பட்ட 
பகுதியிலேயே இருக்கிறது. அவித்யையானது ஒருவரிலும்‌ இல்லாது போனாலும்‌ கூட, சிருஷ்டிகாலம்‌, 
இப்பொழுது மற்றும்‌ பிரளயகாலம்‌ வரை எப்பொழுதும்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து ஜகத்தானது 
வேறுபடாததேயாகும்‌. (அத்தியாயம்‌ 6.5) எவரில்‌ அவித்யையுள்ளதோ அவருக்கு ஜகத்‌ 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டதாகக்‌ காணப்படுகிறது. எவரில்‌ வித்தையுள்ளதோ அவருக்கு 
அனன்யமாகவே புரிகிறது. (1) பரமார்த்த திருஷ்டியில்‌, நாமரூபத்தின்‌ விகாரம்‌ செய்யப்பட்டால்‌, அது 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்று நிச்சயம்‌ நிரூபிக்க இயலாது. க என்ன (கன “நேஹ 
நானஸ்தீ கீஞ்சன இங்கு “பல்விதம்‌ என்று எதுவுமில்லை என்பது ஸ்ருதிக்கு விரோதமானது 
அல்ல. ஆனால்‌ இயல்பாகவே நம்‌ அவித்யையினால்‌ நாமரூபமான திருஷ்டியே இருப்பதால்‌, 
பல்விதத்தன்மை குறித்த எல்லா வியவகாரமும்‌ உண்மையாகின்றது. (பிர.பா. 35.1) எள னா 
Heda எண்‌ என்‌ எண்ணி எளி - ன: என என Ae TTA கன க ஈண்‌ என 
ர என்னார்‌. என ஏ கண்னன்‌ அள... எகரி எ எ எள்‌ மாரக என 
எள ஏஎ ரா: “யதா து பரமார்த்தத்ருஷ்ட்யா அன்யத்வேன நீரூப்யமாணே 
நாமளரூபே வஸ்த்வந்தரே தத்த்வதோ ந ஸ்த: ததா ததபேக்ஷ்ய நேஹ நானாஸ்தீ கிஞ்சன 
இத்யாதி பரமார்த்த தத்த்வ கோசரம்‌ ப்ரதிபத்யதே. யதா து ஸ்வாபாவிக்யா அவித்யயா ... 


நாம ரூபோபாதி த்ருஷ்டிரேவ ச பவதி ஸ்வாபாவிக்‌ ததா ஸர்வோ$யம்‌ வஸ்த்வந்தராஸ்தித்வ 
வ்யவஹார: 


இப்படி அனன்யமானது காணப்பட்ட பின்னர்‌, இந்த உண்மையை நாம்‌ அறிய இயல்கிறது; 
நிர்குண ப்ரஹ்மம்‌ மட்டுமே உள்ளது என்று. அவித்யையினால்‌ இந்த ஜகத்தின்‌ உற்பத்தியானது 


உண்டாவதில்லை, ஆனால்‌, அதனால்‌, காரிய ஜகத்தினைக்‌ குறித்த தவறான ஞானமானது 
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உண்டாகின்றது. 8 எனால்‌ எர ம்‌ ணர்‌ எ எள எனா “ந து பாரமார்திகம்‌ வஸ்து 
கர்தும்‌ நிவர்தயிதும்‌ வா அர்ஹதி ப்ரஹ்மவித்யா அதுபோல்‌ வித்யையினால்‌ ஐகத்‌ 
அழிவதுமில்லை. ஆனால்‌ அது ஐகத்தைக்‌ குறித்த தவறான ஞானத்தை நீக்குகின்றது. 
வித்யையினாலும்‌ ஜகத்‌ தோன்றுவது இல்லை. அவித்யையாலும்‌ ஜகத்‌ தோன்றுவதுமில்லை, 
அழிவதுமில்லை (பிருபா 1.4.10). இவ்வாறு ஆவதால்‌, ஜகத்தை அவித்யையின்‌ கல்பிதமாக ஏன்‌ 
கூறப்பட்டது என்ற கேள்வி தோன்றுகிறது. அவித்யையுடையவன்‌ இந்த ஜகத்தைத்‌ தனியாகவே 
(சுதந்திரமாகவே) காண்கிறான்‌. அந்த சுதந்திரமான ஜகத்தானது அவித்யையின்‌ கல்பிதமானதே 
என்று கூறப்பட்டது. 


இதை குறித்த ஒரு உதாரணம்‌ “இரு நிலவு ஞானம்‌” ஆகும்‌. எவருடைய பார்வையில்‌ தோஷம்‌ 
உள்ளதோ அவருக்கு இரண்டு நிலவு தோன்றுகிறது. கண்பார்வை சரியான பின்னர்‌ கற்பிதமான 
சந்திரன்‌ காணப்படுவதில்லை. உண்மையான சந்திரன்‌ மட்டுமே காணப்படுகிறது. இதில்‌ சந்திரனில்‌ 
மட்டுமே அவருடைய வியவகாரம்‌ உண்டாகின்றது. அஞ்ஞானிக்கு இரண்டு ஜகத்‌ உள்ளது. ஒரு ஜகத்‌ 
அவித்யை - கல்பிதமானது என்றால்‌ இரண்டாவது சாஸ்திரத்தில்‌ கூறப்பட்ட வித்யையாகும்‌. 


அது அடையப்பட்ட பின்னர்‌, அவித்யை கல்பிதமான ஜகத்‌ இல்லை. சாஸ்திரத்தில்‌ கூறப்பட்ட 
ஐகத்தே நம்‌ அனுபவத்தில்‌ வருகிறது. ஞானியின்‌ வியவகாரமானது, ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 
வேறுபடாததான ஐகத்துடனேயே உண்டாகிறது. 


2) இரண்டாவது உதாரணம்‌ “சிப்பிவெள்ளி”” ஆகும்‌. அஞ்ஞானத்தால்‌ சிப்பி வெள்ளி போன்று 
காணப்படுகிறது. சரியான அறிவு தோன்றி பின்னர்‌. அது வெறும்சிப்பி என்று தெரிகிறது. இதன்‌ 
மூலம்‌ கல்பிதமான வெள்ளி நீங்கிவிடுகிறது. சிப்பியுடன்‌ மட்டுமே வியவகாரம்‌ உள்ளது. 
அவித்யையினால்‌ ப்ரஹ்மானந்தமயமான ஐகத்‌ தனியாக உள்ளதுபோல்‌ காணப்படுகிறது. சாஸ்திரம்‌ 
படித்த பின்னர்‌ நாம்‌ அறிகிறோம்‌ ஐகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து அனன்யம்‌ ஆகும்‌ என்று. அப்பொழுது 
அவித்யையின்‌ கல்பிதமான ஜகத்‌ நீங்கிவிடுகிறது. ஞானிக்கு ப்ரஹ்மத்துடன்‌ அனன்யமான ஐகத்‌ 
வியவகாரமே எஞ்சியுள்ளது. 


மேற்கூறப்பட்ட ஞானிக்கு, ப்ரஹ்ம அனன்யமான ஜகத்துடன்‌ மட்டுமே வியவகாரமானது 
உண்டாகிறது என்று கூறப்பட்டது. மற்றவர்களின்‌ பார்வையிலேயே இது கூறப்பட்டது. ப்ரஹ்ம- ஆத்மா 
ஐக்கியத்தை அடைந்த ஞானிக்கு உண்மையில்‌ வியவகாரமானது எதுவுமில்லை. 


சாஸ்திரத்தில்‌ இருநிலவு, 'சிப்பிவெள்ளி', 'கயிறுபாம்பு' முதலிய உதாரணங்கள்‌ உள்ளன. 
நாமரூபமான ஜகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டது என்ற ஜீவனின்‌ அவித்யை காரணமான 
கற்பனையை நீக்கவே இந்த உதாரணங்கள்‌. காரிய-காரண பாவத்தினால்‌ நாமரூபத்தின 
ஸ்வரூபத்தைத்‌ தீர்மானம்‌ செய்ய இல்லை என்பது நினைவில்‌ வைக்க வேண்டும்‌. இவ்வாறு 
உதாரணத்திலும்‌ காரிய-காரண சம்பந்தம்‌ கூறுவது சரியல்ல. 
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கயிறுபாம்பு உதாரணத்தில்‌ பாம்பு உண்மையில்‌ இல்லை. அதனால்‌, உதாரிக்கப்பட்டதிலும்‌ 
நாமரூபமான து வாஸ்தவம்‌ இல்லை . இந்த விஷயம்‌ நமக்கு முன்பே தீர்மானமாகிவிட்டது (அத்யாயம்‌ 
10.3). கயிறுபாம்பு உதாரணத்தில்‌ களிமண்பானையில்‌ உள்ளதுபோல காரிய-காரணம்‌ சம்பந்தம்‌ 
இல்லை. ஒரு விஷயம்‌ வெறொன்றுபோலத்‌ தோன்றவது பிரமை ஞானமே ஆகும்‌. ஆனால்‌ இந்த 
சுலபமான எளிய விஷயத்தையும்‌ கூடப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியாத ஒரு அறிவாளி கூறுவது, 
“உதாரணத்திலும்‌ காரிய காரண சம்பந்தம்‌ உள்ளது. பாம்பு கயிற்றிலேயே தோன்றுகிறது. அதிலேயே 
இருக்கின்றது மற்றும்‌ அதிலேயே அடங்குகிறது. அதனால்‌ கயிறே பாம்பின்‌ உபாதானமாகும்‌ ' என்று. 
அவரிடம்‌ கேட்க வேண்டும்‌: பாம்பின்‌ நிமித்த காரணம்‌ என்னவென்று, கயிறு நிமித்தமாக 
ஆவதியலாது, ஏனென்றால்‌, அது ஜடமானது. ஆனால்‌ உதாரிக்கப்பட்டதில்‌ ப்ரஹ்மமானது ஜகத்தின்‌ 
அபின்ன நிமித்த உபாதான காரணமாகும்‌. அதனால்‌, பிராந்தி விஷயமான பாம்பின்‌ அபின்ன நிமித்த 
உபாதான காரணமானது பிராந்தியுடையவரின்‌ புத்தியே ஆகும்‌. இருளானது அதற்கு சஹகாரி 
காரணமாகும்‌. அதுபோல இந்த உதாரணங்களிலும்‌, காரிய காரண சம்பந்தத்தைக்‌ கூறுவது 
தாக்கத்தின்‌ பொய்த்‌ தோற்றம்‌ மட்டுமே. 


12.18. அவித்யை லக்ஷணமான ப்ரக்ருதி 


சாஸ்திரம்‌ சில இடங்களில்‌ ப்ரக்ருதியை அவித்யா லக்ஷணா என்று கூறியுள்ளது. இந்தப்‌ 
பகுதியில்‌ இந்த விஷயத்தைக்‌ குறித்து விசாரம்‌ செய்யப்படும்‌. ஜீவன்‌ இந்த உடலையே ஆத்மா என்று 
கருதுகிறது. ஆனால்‌ உண்மையில்‌ அது (ஆத்மா) உடலிலிருந்து வேறுபட்டதும்‌ செயலற்றதும்‌ ஆகும்‌. 
அவ்வான்மாவினால்‌ உடல்‌ மூலமாகச்‌ செயலானது எவ்வாறு நடைபெறுகிறது. என்றால்‌, பகவான்‌, 
பாஷ்யகாரர்‌ கூறுவது: ஸ்வபாவம்‌. அதாவது 'தைவீஹ்யேஷா' என்ற ஸ்லோகத்தில்‌ கூறப்பட்ட 
அவித்யை லக்ஷ்ணமான ப்ரக்ருதியிலிருந்து என்று எ ஏ: எ: எவனா எக்‌: காள 
எண்‌ சளிக்‌ ஏனா எனா “ஸ்வாபாவ: ஸ்வபாவ: அவித்யாலக்ஷணா ப்ரக்ருதி: மாயா 
ப்ரவர்ததே 'தேவீ ஹீ' இத்யாதிநா வக்ஷ்யமாணா” (கீதை பா. 5.14). அதனால்‌, இந்த அவித்யா 
லக்ஷணா என்ற சொல்லிற்குப்‌ பொருளை மேற்கூறிய ஸ்லோகத்தில்‌ காணவேண்டும்‌. ஆனால்‌ 
இரண்டு வகையான ப்ரக்ருதியைக்‌ குறித்து கீதையில்‌ வருணிக்கப்பட்டுள்ளது. ஐந்து தன்மாத்திரை, 
மனது, புத்தி மற்றும்‌ அஹங்காரம்‌ மூலமாகக்‌ கூறப்படும்‌ அஷ்டாவித (எட்டுவகை) அபரா ப்ரக்ருதி 
முதலிலும்‌ பராப்ரக்ருதி இரண்டாவதும்‌ அ எ ரோன்‌ பப்ப HATH a frre 3 
ரன்ன 0௪ அக எனன 3 AEN னர Tada HEAT HEN Ta 8 என 
ண எப்‌ 28 எக “ அஹங்கார இதி அவித்யா ஸம்யுக்தம்‌ அவ்யக்தம்‌ யதா விஷ ஸம்யுக்கம்‌ 
அன்னம்‌ வீிஷமித்யுச்யதே ஏவம்‌ அஹங்கார வாஸனாவத்‌ அவ்யக்கம்‌ அஹங்கார 
இத்யுச்யதே ப்ரவர்தகத்வாத்‌ அஹங்காரஸ்ய அஹங்கார ஏவ ஹி ஸர்வஸ்ய ப்ரவ்ருத்தி 
பீஜம்‌ த்ருஷ்டம்‌ லோகே'' அஹங்காரமானது சிருஷ்டி காரியத்திற்கு அவசியமான ஈசுவரனின்‌ 
ப்ரவ்ருத்தியைத்‌ தூண்டுவது. அவித்யா கூடியதான உணவினை விஷம்‌ என்று கூறுவதுபோல 
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அஹங்கார வாசனை கூடிய அவ்யக்தத்தினை அஹங்காரம்‌ என்கின்றனர்‌ (கீதை பா. 7.4.) இதனைக்‌ 
குறித்து விளக்கம்‌ அத்தியாயம்‌ 8.7 ல்‌ உள்ளது. அதனால்‌ அவித்யா லக்ஷணமான ப்ரக்ருதியே 
ஈசுவரனின்‌ ப்ரவ்ருத்திக்குக்‌ காரணமாகின்றது. 


அங்க உடல்‌ உடையவரின்‌ அஹங்காரம்‌ என்றால்‌, இங்கு ஈஸ்வரனுடைய அஹங்காரம்‌. அங்கு 
ரதம்‌, பானை, நகை, முதலியவை அதன்‌ கர்மம்‌ என்றால்‌, இங்கு நாம ரூபமானது இதன்‌ கர்மம்‌. இப்படி 
அவித்யா லக்ஷணமான ப்ரக்ருதியே இரண்டின்‌ ப்ரவ்ருத்திக்கும்‌ காரணமாகும்‌. 


பகவானே இப்படிக்‌ கூறியுள்ளார்‌ எக: மார ரரி: னின்‌ எண்‌; | அசா கள்ளா 
என்‌ “ப்ரக்ருதே: க்ரியமாணானி குணை: கர்மாணி ஸர்வச” அஹங்கார விமூடாத்மா 
கர்தாஹமிதி மன்யதே'” ப்ரக்ருதியின்‌ குணங்களாலேயே இங்கு எல்லாக்‌ கர்மங்களும்‌ 
நடைபெற்றாலும்‌, அஹங்காரத்தினால்‌ வடிகட்டிய முட்டாளானவன்‌ தன்னையே கர்த்தர்‌ (செய்பவன்‌) 
என்று கருதுகிறான்‌. (கீதை 3.27). இதனால்‌ தெளிவானது ஜீவனில்‌ இருந்தாலும்‌, 
ஈசுவரினினானாலும்‌, தோன்றும்‌ கர்மத்தின்‌ படைக்கும்‌ சாமர்த்தியம்‌ ப்ரக்ருதியினுடையதே ஆகும்‌. 
ஆனால்‌, ஜீவனில்‌ காணப்படும்‌ அஹங்காரம்‌ அதனுடைய அவித்யையினால்‌ உண்டாவது. இதனால்‌ 
ஒரு சந்தேகம்‌ எழலாம்‌. ஈசுவரனில்‌ காணப்படும்‌ அஹங்காரத்திற்கு அவருடைய அவித்யை 
காரணமாகுமா என்று, இது தவறு, 


tra எனை எனா. “ஈச்‌வரஸ்ய நித்ய நீவ்ருத்தா வித்யத்வாத்‌” ஈச்வரன்‌; 
எப்பொழுதும்‌ அவித்யை அற்றவர்‌ என்பதால்‌ (ஸூ.பா. 3.2.9). ன WE ரக னள அணா: 
எக: “நித்ய சுத்த புத்த முக்த ஸ்வபாவத்வாத்‌ அனாவரண: ஜ்ஞானசக்தீ;”” நித்தியமான, 
சுத்தமான, அறிவுடைய, முக்தனான ஸ்வபாவமுள்ள ஈசுவரனின்‌ ஞான சக்தியானது மூடல்‌ அற்றது. 
(கீதை. பா. 4.5) அதாவது ஈசுவரனின்‌ அஹங்காரம்‌ எனப்படுவதான அவித்யை கூடியதான 
அவ்யக்தத்தினில்‌ இருப்பதான அவித்யா ஜீவனுடையதே ஆகும்‌. அதனால்‌ ஜீவனின்‌ அவித்யா அதன்‌ 
ப்ரவ்ருத்திக்கு காரணம்‌. ஈச்வரன்‌ மூலம்‌ உண்டாவதான சிருஷ்டி கார்யத்தில்‌ ப்ரவ்ருத்திக்கும்‌, அதுவே 
காரணமாகின்றது. அதனால்‌ ஈச்வரன்‌ மூலம்‌ உண்டாக்கப்பட்ட நாமரூப சிருஷ்டி மற்றும்‌ ஜீவனின்‌ 
கர்த்தா தன்மையினைக்‌ கூறும்‌ வேலையில்‌ பாஷ்யகாரர்‌ இந்த அவித்யை லக்ஷணமான 
ப்ரக்ருதியையே கூறுகின்றார்‌. ஏராள ஏராள ஏனா “புதக்ராம பீஜபூதாத்‌ 
அவித்யா லக்ஷணாத்‌ அவ்யக்தாத்‌ ' பிராணிகளின்‌ பீஜ (விதை) நிலையாக உள்ள அவித்யா 
லக்ஷ்ணமான அவ்யக்தம்‌ (கீதை பா. 8.20). எள்ள ஏர்‌ எ எள்‌ ௮௭ அன ளார்‌... 
ராண “அவித்யா லக்ஷணாம்‌ ப்ரக்ருதிம்‌ ஸ்வாம்‌ ஸ்வீயாம்‌ அவஷ்டப்ய ஆச்ரித்ய 
விஸ்ருஜாமி... பூதக்ராமம்‌ ” அவித்யை லக்ஷணமான ப்ரக்ருதியினை சார்ந்ததாகப்‌ பிராணிகளை 
சிருஷ்டிக்கின்றேன்‌ (கீதை. பா. 9.8) எனவ எண: என்‌ கோனார்‌ எண்‌ எ “அவித்யா 
லக்ஷணா ப்ரக்ருதி: ஸுூயதே உத்பாதயதி ஸசராசரம்‌ ஐகத்‌'' அவித்யை லக்ஷணீமான 
ப்ரக்ருதியே இந்த ஜகத்‌ முழுவதையும்‌ சிருஷ்டிக்கிறது (கீதை. பா. 9.10). அணக அனாள்‌ 
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ஊச விளா “அவ்யாக்ருதாத்‌ அவித்யாலக்ஷணாத்‌ வ்யாக்ருத பீஜாத்‌'” வியாக்ருதமான 
பீஜம்‌ அவித்யா லக்ஷ்ண£மான அவ்யக்தத்திலிருந்து வேறுபட்டது (கே.பா. 1. 4). எனி ஏரா 
வா: எகா: ஏணி ரோகி ரா: ஐ எகரி னா: என்ர: “ப்ரக்ருதெள அவித்யா- 
லக்ஷணாயாம்‌ ஸ்தீத: ப்ரக்ருதிஸ்த: ப்ரக்ருதிம்‌ ஆத்மத்வேந கத: இத்யேதத்‌ ப்ரக்ருதென 
ஸ்தத: ப்ரக்ருதிஸ்கத: அவித்யா லக்ஷணபான ப்ரக்ருதியைத்‌ தானே அழிக்கின்ற பிரகிருஸ்திஸ்தர்‌ 
(ப்ரக்ருதியில்‌ இருப்பவர்‌) (கீதை பா. 13.21). 3ளரர்‌ ஏறி: அணக: எள்ளின்‌ 

எள “அவித்யாலக்ஷணாம்‌ குணை: ஸ்வவிகாரை: ஸஹநீவர்திதாம்‌ அபாவமாபாதீதாம்‌ 
வித்யயா'' அவித்யை லக்ஷணமான ப்ரக்ருதியை வித்யையினால்‌ நீக்கி (கீதை பா. 13.23). ஏனா 
எகுன்‌: அனான்‌ அனாள்‌ “பூதானாம்‌ ப்ரக்ருதி: அவித்யாலக்ஷணா அவ்யக்தாக்யா”' 
அவித்யாலக்ூணமான அவ்யக்தம்‌ எனப்படும்‌ பூதங்களின்‌ ப்ரக்ருதி (கீதை பா. 13.34) முதலியதாக 
ஜீவன்‌ சம்பந்தப்பட்ட ப்ரக்ருதியை குறித்துக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 


12.19. அவித்யாத்மிகா பீஜசக்தி 
(அ) விஷயம்‌ 


சாசர்‌ ஏ எச்‌ (ஏனா எரர்‌ ஏ ஈன “மாயாம்‌ து ப்ரக்ருதீம்‌ வித்யாத்‌ மாயினம்‌ து 
மஹேச்‌'வரம்‌” (ச்‌ வே 4.10). வி இரானி ரள “தைவீ ஹ்யேஷா குணமயீ மம மாயா” 
(கீதை 7.14) முதலியவைகளால்‌ நமக்கு நிச்சயமாவது மாயை ஈச்வர சக்தி என்று. பல்வகை 
ஊனி அன்னாள்‌ “அவித்யாத்பனேக ஸம்ஸார பீஜம்‌ அந்தர்தோஷவத்‌ மாயா" 
ஜீவனில்‌ அவித்யை முதலிய பலவகையான சம்சாரத்தின்‌ காரணம்‌ மறைந்துள்ளது (கீதை. பா 12.3). 
எண்டனிஸ்‌ சோ... என்‌. சரிவான எவன “ப்ரவ்ருத்திரஹிதோ5பி 
ஈச்வர: ஸர்வம்‌ ப்ரவர்தயேத்‌ அவித்யா ப்ரத்யுபஸ்தாபித நாமரூபமாயாவேசவசேன 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டதாகத்‌ தோன்றும்‌ நாமரூபத்தைத்‌ தோற்றுவிக்கும்‌ ஜீவனின்‌ 
அவித்யையுடன்‌ கூடிய இந்த மாயையின்‌ பிடியில்‌ அகப்பட்டு, ப்ரவ்ருத்தி அற்றவரான ஈச்வரரும்‌ 
சிருஷ்டி காரியத்தில்‌ ஈடுபடுகின்றார்‌ (ஸூ.பா.2.2.2). 9814: sta அண அனை | Tada 
81 “அஹங்கார: இதி அவித்யாஸம்யுக்தம்‌ அவ்யக்தம்‌, ப்ரவர்தகத்வாத்‌ 
அஹங்காரஸ்ய'' ப்ரவ்ருத்திப்பதான அஹங்கார ரூபமானதால்‌ இந்த அவித்யா கூடிய அவ்யக்தமே 
அதன்‌ அஹங்காரம்‌ ஆகும்‌. (கீதை. பா. 7.4) இப்படியாக, மாயையும்‌ அவித்யையும்‌ அழியாத 
சம்பந்தத்தினால்‌ ஜகத்காரணமாகின்றது. Tg (AEA CATCAT சானா. . கொண ATU 
“ப்ரக்ருதிஸ்தத்வாக்யா அவித்யா ஸம்ஸாரஸ்ய காரணம்‌” ப்ரக்ருதியில்‌ இருக்கும்‌ 
அவித்யையே ஜீவனின்‌ சம்சாரத்திற்குக்‌ காரணமாகும்‌ (கீதை. பா. ்‌ 21). ஈக... ணா: 
ஊ௱:..... எனா: “ப்ரக்ருத்யா அவித்யா ரூப: ஸம்யோக ஸம்ஸார: ப்ரக்ருதியினால்‌ அவித்யா 
ரூப சேர்க்கையே சம்சாரம்‌ (கீதை. பா. 13.20) இப்படி மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ கூறப்படும்‌ இந்த 
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வாக்கியகங்களால்‌ நமக்குத்‌ தெளிவாவது ஏன்னவென்றால்‌, மாயை, மற்றும்‌ அவித்யையானது, எந்த 
வகையிலும்‌ ஒரு பொருள்‌ குறிக்கும்‌ பல சொற்களாக இருத்தல்‌ இயலாது என்று. ஆனால்‌ சிலர்‌ இதை 
அவ்வாறு ஏற்கின்றனர்‌. அதனால்‌, ஸ்தூணா நிகனனை நியாயத்தின்‌ மூலம்‌, ஆனுமானிக 
அதிகரணத்தின்‌ ஆதாரத்தில்‌, இதை மீண்டும்‌ ஒருமுறை விசாரம்‌ செய்வோம்‌. 


(ஆ) அவ்யக்த சொல்லின்‌ முதல்‌ பொருள்‌ 


உடல்‌, புலன்‌ மற்றும்‌ மனதுடன்‌ கூடியதாக ஜீவனானது போக்தாவாக (அனுபவிப்பவர்‌) ஆகி 
விஷயத்தில்‌ மூழ்கியிருக்கின்றது. அதை அதிலிருந்து விலக்கி, பரமபுருஷனுடன்‌ அதன்‌ பிரிவற்ற 
தன்மையை போதிக்க கட ஸ்ருதி ஒரு உருவகத்தைச்‌ செய்கின்றது. 


னார்‌ Aa fate WH a ர | ஏ ர ளர்‌ ர ma: ரான ௪ || 
கைர்‌ சானி என | சாளிணிடக்‌ எண 
அத்மானம்‌ ரதீனம்‌ வித்தி சரீரம்‌ ரதமேவ து 
புத்திம்‌ து ஸாரதிம்‌ வித்தி மன: ப்ரக்ரஹமேவ ச | 
இந்திரி யாணி ஹயானாஹு: வி ஷூயாந்ஸ்தேஷு கோசரான்‌ 
அத்மேந்த்ரியமனோயுக்தம்‌ போக்தேத்யாஹ-ர்மனீஷிண: | 


இந்த ஆத்மாவே ரதத்தின்‌ உரிமையாளர்‌. உடலே ரதம்‌, அதன்‌ புத்தி சாரதி, மனதே கடிவாளம்‌ 
புலன்களே குதிரைகள்‌ என்று (௧ட1.3.3-4) 


அதனால்‌, விவேகம்‌ இந்திரியங்களைக்‌ கட்டுப்படுத்துவதால்‌ இந்த ரதத்தின்‌ உரிமையாளரை 
அந்த பரமபுருஷனுடன்‌ பிரிவற்ற நிலையை போதிக்க ச்ருதியானது ஒரு சாதனை பாதையையும்‌ 
தருகிறது. அதில்‌, 


சின எளி ௮ ஈர்‌ எள: | ஈட WT gfe aT Maru: || 

எனா: ரன்னை: 10: | YET I a ன ரா எ. || 
இந்தீரியேப்ய: பராஹ்யர்த்தா அர்தேப்யச்‌ச பரம்‌ மன: 
மனஸஸ்து பரா புத்தி: புத்தேராத்மா மஹான்‌ பர: | 
மஹத: பரமவயக்தம்‌ அவ்யக்தாத்புருஷ: பர: 
புருஷான்ன பரம்‌ கிஞ்சித்‌ ஸா காஷ்டா ஸா பரா கதி: | 


இந்திரியத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதன்‌ விஷயம்‌ மேன்மையானது, ஏனென்றால்‌, ச்ருதியானது 
இந்திரியத்தை கிரகம்‌ என்றும்‌ கூறுகின்றது. இந்த விஷயத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ மனது, மனதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ புத்தி, புத்தியைக்‌ காட்டிலும்‌ மஹான்‌ ஆத்மா, அதைக்காட்டிலும்‌ புருஷனே சிரேஷ்டன்‌, 
அதாவது, சூக்ஷமமான தத்துவம்‌. இந்த பரமபுருஷனே மிகவும்‌ சூக்ஷ்மமானவன்‌, அதனைக்காட்டிலும்‌ 
சூக்ஷமமானது இல்லை. (கட. 1.3. 10-11) 
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அதனால்‌, முமுக்ஷு, தன்னுடைய ஒவ்வொரு அடியிலும்‌ அதிக சூக்ஷமமான தத்துவத்தை 
அடைந்து முடிவில்‌ மிகவும்‌ சூக்டமமான பரமபுருஷனுடன்‌ பிரிவற்ற நிலையை அடைகின்றான்‌. 


மேற்கூறப்பட்ட உருவகத்திலும்‌, சாதனை பாதையிலும்‌ பல சமமான நிலையே உள்ளது. 
இரண்டிலும்‌, இந்திரியம்‌, அதன்‌ விஷயம்‌, மனது மற்றும்‌ புத்தியானது சமமானது ஆகும்‌. உருவகத்தில்‌ 
கூறப்பட்ட ரதத்தின்‌ உரிமையாளரே சாதனை பாதையில்‌ காட்டப்பட்ட மஹான்‌ ஆத்மாவாகும்‌. 
அதனால்‌, உருவகத்தில்‌ உடலும்‌ சாதனை பாதையில்‌ அவ்யக்தமும்‌ எஞ்சுகின்றது. இதனால்‌, 
அவ்யக்த நிலையில்‌ உடலை ஏற்றால்‌ இந்த சமான நிலையானது முழுமையடைகின்றது. பகவான்‌ 
பாஷ்யகாரர்‌ இங்கு அவ்யக்தம்‌ என்பதின்‌ லெளகிக பொருளை, அதாவது, பதங்களின்‌ (சொற்களின்‌) 
அவயவங்களின்‌ சக்தியின்‌ மூலம்‌ எடுக்கப்படும்‌ பொருள்‌ எது வியக்தம்‌ இல்லையோ என்ற 
பொருளில்‌, பிரயோகித்து இரண்டு பொருளை ஏற்கிறார்‌. மஹான்‌ ஆத்மா போக்தாவான ஜீவன்‌ என்ற 
ஒரு பொருளிலும்‌ ஹிரண்யகர்பன்‌ என்று இரண்டாவது பொருளிலும்‌, மஹான்‌ ஆத்மாவானது ஜீவன்‌ 
என்ற பொருள்‌ ஆகும்போது அவ்யக்தம்‌ என்பதற்கு அவித்யா என்ற பொருள்‌ கொடுப்பது 
முறையாகும்‌. ஏனென்றால்‌ அது காரண சரீரம்‌ என்பதால்‌, மேலும்‌, அவித்யா ஜீவனைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மேன்மையானது, எனி எிஎன எம்‌: எனன எனி எனி “அவித்யாவத்வேனைவ 
ஜீவஸ்ய ஸர்வ ஸம்வ்யவஹார ஸந்ததோ வர்ததே ' அவித்யையின்‌ அதீனமாவதால்‌ தான்‌ ஜீவன்‌ 
சம்சார இன்ப துன்பங்களை அனுபவிக்கிறது அதனால்‌ அவித்யை அதனைக்காட்டிலும்‌ மேலானது. 
(ஸூ.பா. 1. 4.3) அதனால்‌, அவித்யையின்‌ விட்ட நிலையிலேயே, அவன்‌ பரமபுருஷனுடன்‌ 
பிரிவற்றவனாக ஆகிவிடுகின்றான்‌. அப்பொழுது, இந்திரியங்களின்‌ விஷயமாகத்‌ துவங்கிய இந்த 
ரத யாத்திரியானது காரண சரீரம்‌ என்கிற ரதம்‌ அழிவடைவதால்‌ அழிவடைகின்றது; பாரதப்‌ போரில்‌, 
யுத்தத்தின்‌ முடிவில்‌ பகவான்‌ கிருஷ்ணர்‌ ரதத்திலிருந்து இறங்கியதுமே அந்த ரதம்‌ சாம்பலாவது 


போல. 


ஆனால்‌, இந்த முதற்பொருளினால்‌ மேற்கூறப்பட்ட கட ஸ்ருதியின்‌ விளக்கமானதிற்கு 
சூத்திரங்களை எழுதிய பகவான்‌ சூத்திரக்காரர்‌ (வியாசர்‌) உத்தேசமானது முழுமை பெறுவதில்லை. 
ஏனென்றால்‌, ஸ்ருதியில்‌ கூறப்பட்ட மஹான்‌ ஆத்மா, அவ்யக்த மற்றும்‌ புருஷன்‌ என்கிற சொற்களால்‌ 
சாங்கியர்கள்‌ தங்களுடைய தத்துவத்தில்‌, பிரதானம்‌ மற்றும்‌ புருஷன்‌ என்கிற பொருளை எடுத்துத்‌ 
தங்களுடைய சித்தாந்தத்தினை ஸ்ருதி சம்மதமான சித்தாந்தம்‌ என்று நிருபிக்கின்றார்‌. அதனால்‌, 
சாங்கிய சித்தாந்தத்தினை நிராகரிக்கவே, பகவான்‌ சூத்திரக்காரர்‌ ஏழு சூத்திரம்‌ கொண்ட 
ஆனுமானிக அதிகரணத்தினைப்‌ படைத்தார்‌. சூத்திரக்காரரின்‌ இந்த உத்தேசத்தினை 
பாஷ்யக்காரர்‌ இவ்வாறு கூறுகின்றார்‌, உருவகம்‌ மற்றும்‌ சாதனை பாதையின்‌ முழு கடின நிலையினை 
ஏற்று, முதலிலேயே அவ்யக்தம்‌ என்பதற்கு உடல்‌ என்ற பொருள்‌ ஏற்கப்பட்டது. அதனால்‌ அவ்யக்தம்‌ 
என்பதற்கு இரண்டாவது பொருள்‌ தரப்படுகிறது. 
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(இ) அவ்யக்தம்‌ சொல்லின்‌ இரண்டாவது பொருள்‌? 


மஹான்‌ ஆத்மா ஹிரண்யகர்பன்‌ எனும்போது அவ்யக்தத்திற்கு அதன்‌ மெய்ப்பொருளையும்‌, 
உட்பொருளையும்‌, அதாவது பரமேச்வரனின்‌ அதீனமான மாயை என்று அறிய வேண்டும்‌. இந்த 
ப்ராணனுள்ள ஜீவன்களின்‌ சரீரங்களின்‌ மூல காரணமான, அநேக ஸூக்ஷமங்களின்‌ 


ஒருங்கிணைப்பான “உடல்‌. என்ற உருவத்தை அவ்யக்தத்திற்குத்‌ தருவது ஏற்புடையதாகும்‌. 


சந்தேகம்‌: மஹான்‌ ஆத்மா ரதத்தின்‌ எஜமானன்‌ என்பதால்‌, முதற்பொருளில்‌ சாதனை 
மார்க்கத்தில்‌ கூறப்பட்ட போக்தாவான ஜீவனை ஏற்பதே மிகவும்‌ சரியாகும்‌. ஹிரண்யகர்பன்‌ ஜீவன்‌ 
ஆகாதபடியால்‌ இரண்டாவது பொருளில்‌ அதனை ரதத்தின்‌ என்று ஏற்பது எவ்வாறு பொருந்தும்‌. 
ஏனென்றால்‌, சாதனைப்‌ பாதையில்‌ எந்தப்‌ பொருத்தமும்‌ தோன்றுவதில்லை. 


சந்தேகத்தின்‌ மேல்‌ எதிர்ப்பு: ஹிரண்யகர்பன்‌ ஜீவனே. ஊண்‌ UVa எரா 
“ஹிரண்யகர்பம்‌ பச்யத ஜாயமானம்‌” பிறப்பு எடுப்பதான ஹிரணியகர்பனைக்‌ காணுங்கள்‌ 
(ச்‌ வே. 4.12) என்பதின்‌ மூலம்‌ ஸ்ருதி அதன்‌ பிறப்பினைச்‌ சுட்டிக்‌ காட்டுகின்றது. அது 
ஜீவனாகாவிட்டால்‌ பிறப்பெடுக்காது, அதனிலும்‌ அவித்யையுள்ளது, இதற்குச்‌ சாதனை பாதையில்‌ 
பொருத்தம்‌ உண்டு. 

எதிர்ப்பிற்கு பதில்‌: தவறு, பிறப்பு அடைவதானாலும்‌ ஹிரண்யகர்பனின்‌ சமஷ்டிஉபாதியான 
புத்தியானது மிகவும்‌ தூய்மையானது என்பதால்‌ அவர்‌ ஈச்வர 


ட ன. ஜீவனின்‌ உபாதியானது 
தூய்மையற்றதானதால்‌ அது சம்சாரியே. 


Wala நானா சிர “ஸர்வான்‌ பாப்மன ஒளஷத்‌ 
ஹிரண்யகர்பன்‌ எல்லா பாவத்தினையும்‌ எதிர்த்துவிட்டது. (பிரு.பா. 1.4.1)” அதனால்‌ அது ஈச்வரனே 
ஆகும்‌. ப்ராரப்தத்தினால்‌ அதற்கு சிருஷ்டியினைப்‌ படைக்கும்‌ செயலானது உண்டானாலும்‌ அதற்கு 
அதனைப்‌ coi என்ற காத்ருத்வ புத்தியில்லை. அதனால்‌ அதன்‌ விஜ்ஞானத்தினை எல்லா 
தேவதைகளும்‌ ப்ரஹ்மத்தினைப்‌ போல உபாசனை செய்கின்றனர்‌. எவரொருவர்‌ இந்த 
விஜ்ஞானத்தினைத்‌ தன்னுடைய ஸ்வரூபமாக ஆத்மாவாக ஏற்று உபாசனை செய்கின்றாரோ 
அன்னமயம்‌ முதலியவற்றில்‌ அத்யாசமும்‌ செய்யாமல்‌ இருக்கின்றாரோ அவரும்‌ தன்னுடைய 
பாவத்தினை அந்த உடலிலேயே விட்டுவிட்டு எல்லா விரும்பிய விஷயத்தினையும்‌ அடைகின்றனர்‌ 
(தை. 2.4.5) இதனால்‌, நமக்கு ஹிரண்யகர்பனில்‌ அவித்யை இல்லை என்பது விளங்குகின்றது. 
அதனால்‌ மேற்கூறப்பட்ட சந்தேகத்திற்கு பதில்‌ அளிப்பது முறையேயாகும்‌. 


பதில்‌: சாதனைப்‌ பாதையில்‌ செல்பவர்‌ ஜீவனேயாகும்‌. ஹிரண்யகர்பன்‌ இல்லை. ஒவ்வொரு 
அடியிலும்‌ அந்த சாதனை வழியில்‌ செல்பவர்‌, இந்திரிய விஷயத்தினை இந்திரியத்தினில்‌, 
இந்திரியத்தினை மனதினில்‌, மனதினை புத்தியில்‌, கட்டுப்படுத்தவேண்டும்‌. அதன்‌ பின்னர்‌, 
ஹிரண்யகர்பனின்‌ சமஷ்டி புத்தி இந்த ஹிரண்யகர்பனும்‌ முன்னர்‌ தானே ரதத்தில்‌ எஜமானராக 
இருந்தபடி சாதனையினால்‌ முன்னேறி அந்நிலையினை அடைந்துள்ளார்‌. அதனால்‌ அவர்‌ 
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தன்னுடைய ஸ்வரூபத்தின்‌ அறிவடைந்தவராவார்‌, அதாவது, அவரில்‌ அவித்யை இல்லை. ஆனால்‌ 
வ்யஷ்டி ஜீவனின்‌ அவித்யை மூலம்‌ அது அறிவற்றதும்‌ ஆகும்‌. அதனால்‌ ஹிரண்யகர்பன்‌ அறிவுள்‌ 
அறிவற்ற மஹான்‌ ஆத்மாவாகும்‌. (கட. பா. 1.3.10) சாதகனான ஜீவன்‌ மேலே முன்னேறி தன்னுடைய 
புத்தியினை இந்த ஹிரண்யகர்பனின்‌ புத்தியில்‌ அடக்கி ஹிரண்யகர்பனுடன்‌ பிரிவற்ற நிலையினை 
அடைகிறான்‌. அதாவது, அறிவுள்ளவன்‌” ஆகிறான்‌. அதனால்‌, அதற்குமேல்‌ அவன்‌ அவ்யக்தத்தினில்‌ 
அதற்கும்மேல்‌ சூக்ஷமமான பரமபுருஷனில்‌ இயல்பாக அடக்கத்தினை அடைகிறான்‌. 

சாங்கியர்‌: மாயையே அவ்யக்தம்‌ என்றும்‌, அது பிரதானம்‌ இல்லை என்றும்‌ எவ்வாறு 
தீர்மானிக்கப்படுகின்றது. 


பதில்‌: பிரதானம்‌ ஜடம்‌ மற்றும்‌ சுதந்திரமானது. ஆனால்‌ மாயை பரமேஸ்வரரின்‌ அதீனமானது 
அதனால்‌, ஈஷ்வரருக்கு சிருஷ்டிக்கும்‌ ப்ரவ்ருத்தியான து உண்டாகின்றது. 

சாங்கியர்‌: ஆப்தகாமரான ஈஷ்வரன்‌ எதனால்‌ சிருஷ்டியினைப்‌ படைக்கிறான்‌ 

பதில்‌: ஜீவனிற்காகப்‌ படைக்கிறார்‌. WATTS ATTA எணண: | என்‌ எரி: 
ரா எரி வின: “பரமேசிவராசிரயா மாயாமயீ மஹாஸுப்தி: | யஸ்யாம்‌ ஸ்வரூப ப்ரதி 
போதஹிதா: சே'ரதே ஸம்ஸாரிணோ ஜீவா: அவ்யக்தம்‌ எனப்படும்‌ அவரின்‌ மாயாமயமான 


மஹாதூக்கத்தினில்‌, தன்னுடைய ஸ்வரூபத்தினை அறியாததாக சம்சாரி ஜீவன்‌ அதற்கதீனமாக 
இருந்து தூங்குகின்றது (ஸுூ.பா. 1.4.3) 


அன்‌ எளார்‌: ளா | எனா........... CATE TAT: எள்‌: எள: Taf அவ்யக்தம்‌ 
ப்ரஜாபதே: நீத்ராவஸ்தா தஸ்மாத்‌... ஸ்தாவரஜங்கமலக்ஷ்ணா: ஸர்வா: ப்ரஜா: பரபவந்தி 
இதுவே அவ்யக்தம்‌ எனப்படும்‌ பிரஜாபதியின்‌ தூக்க நிலை. எதனிலிருந்து பிரஜாபதியானது 
தோன்றுகின்றதோ. (கீதை. பா. 8. 18) ன எனி ளா அனர அன: ணா: 
௭௭௭௭: பூர்வோக்தாத்‌ பூதக்ராம பீஜபூதாத்‌ அவித்யாலக்ஷணாக்‌ அவ்யக்தாத்‌ அன்ய: 
விலக்ஷண: பாவ: இந்த பூத கூட்டமான விதையினையே பாஷ்யகாரர்‌ அவித்யா லக்ஷணா ப்ரக்ருதி 
என்று அழைக்கின்றார்‌ (கீதை. பா. 8. 20) 


சாங்கியர்‌ : சிருஷ்டியானது ஜீவனுக்காகவே உண்டாகின்றது என்று எவ்வாறு 
அறியப்படுகின்றது? 

பதில்‌: எவ்வாறென்றால்‌, அசா 8 வளரக: அணி “அவித்யாத்மிகா ஹி 
பீஜ சக்கி: அவ்யக்த ச'ப்த நிர்தேச்‌யா இந்த பீ ஐ சக்தியானது அவித்யாத்மிகமானதே ஆகும்‌. 
9 ணார்கள்ளின்‌ ஊன என்னக்‌ “அவித்யாத்யனேக ஸம்ஸாரபீஜம்‌ 
அந்தர்தோஷவத்‌ மாயாவ்யாக்ருதாதி ச'ப்தவாச்யா ஜீவனின்‌ அவித்யா முதலிய 
வகையானதான சம்காரத்தின்‌ பீஜமான தோஷங்களைத்‌ தன்னுள்ளில்‌ வைத்திருப்பதான இந்த 
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மாயை, அவ்யாகிருதம்‌ முதலிய சொற்களால்‌ அறியப்படுவது (கீதை. பா 12.3) இந்த ஜீவனுக்கு 
கர்மபலனை அனுபவிக்க ஈச்‌ வரனால்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்ட ஜகத்தினை சார்ந்தேயாக வேண்டும்‌. ஏ: 


எணென்ளிள னா ிரானி: TATA ............ அரா: எள “ஸ்‌: வாமதேவ ரிஷு: 
யதோக்தம்‌ ஆத்மானம்‌ ஏவம்‌ வித்வான்‌... சரீர ப்ரபந்தஸ்ய பரமாத்ம ஜ்ஞானாம்ருத 
உபயோகஜனித வீர்யக்ருத பேதாத்‌ சரீரோத்பத்தி பீஜ அவித்யாதி நிமித்த உபமர்த ஹேதோ: 


இடைவிடாது கடைப்பிடிப்பதால்‌ அடைந்த சாமர்தியத்தால்‌ சரீரத்தின்‌ தோற்றத்திற்குக்‌ காரணமான 
அவித்யையானது அழிகின்றதா என்று முக்தரானார்‌ கருதுகின்றனர்‌ (ஐ.பா. 2. 1. 6) ரா ப்‌! 
பானர்‌: கா: ? பூப்ப எண எண்ன முக்தானாம்‌ ச புனர்‌ அனுத்பத்தீ: குத:? வித்யயா 
தஸ்யா பீஜச'க்தேர்தாஹாத்‌ இப்படி, அவித்யை, காம, கர்மமானது வித்யையினால்‌ 
அழிக்கப்படுவதால்‌ முக்தர்கள்‌ மீண்டும்‌ பிறப்படைவதில்லை. (ஸூ.பா. 1.4.3) ஆனால்‌, முக்தராகாதவர்‌ 
தங்களுடைய காமகர்ம கூட்டத்துடன்‌ அவ்யக்தத்தினில்‌ நிலைப்பட்டு இருக்கின்றனர்‌. ஜட பிரதானம்‌, 
முக்தி அடையாதவர்‌ மற்றும்‌ முக்தரினையும்‌ பிரித்தறிந்து முக்தருக்கு சரீரத்தினைத்‌ தந்தும்‌, முக்தி 
அடையாதவருக்கு சரீரத்தினைத்‌ தராமலும்‌ என்ற இப்படி விவேகம்‌ கூடியதாக காரியத்தினை 
நிர்வகிக்க இயலாது. அதனால்‌, ஈச்வரனுக்கு அதீனமான மாயையே ஐகத்‌ காரணம்‌, பிரதானமல்ல. 


(ஈ) வித்தை மற்றும்‌ மாயையினால்‌ ஒரு பொருள்‌ படும்படியானதாக 
ஏற்பதிலுள்ள தோஷம்‌ 


கேள்வி : மேற்கூறப்பட்ட ஏஎ 18 ள்ளாகு: எனணனின்ள “அவித்யாத்மிகா ஹி 
பீஜச'க்தி: அவ்யக்த ச'ப்தநீர்தேச்‌யா ' என்பதில்‌ இருக்கும்‌ ஆத்மா எனும்‌ சொல்‌ அந்த மாயை 
மற்றும்‌ அவித்யையினைப்‌ பிரிவற்றதாகவே காட்டுகின்றது. அதுமட்டுமல்ல, எண: 311 
ஈகிள்‌: காராக சை அனகா ஏர்‌ “தஸ்யா: அன்யா அஸம்பூத்‌: ப்ரக்ருக்‌: காரணம்‌ 
அவித்யா அவ்யாக்ருதாக்யா ஸம்பூதி என்றால்‌ காரியம்‌, அதற்கு வேறுபட்டதானது அசம்பூதி 
அதாவது ப்ரக்ருதி, காரணம்‌, அவித்யை, அவ்யாகிருதம்‌ (ஈ.பா. 12) இவ்வாறு பாஷ்யகாரர்‌ 
அவித்யையினைப்‌ ப்ரக்ருதிக்குச்‌ சமமானதாக (அதே பொருள்படும்படி) கூறியுள்ளார்‌. ஆனால்‌ 
இதுவரை அதை சம்யோக சம்பந்தத்திலேயே கூறப்பட்டதாக அறிகிறோம்‌ அது எவ்வாறு இயலும்‌? 


பதில்‌: அப்படி இல்லை. ஆத்மா என்பதை எல்லா இடங்களிலும்‌ பிரிவற்றதா கப்‌ பொருள்படும்படி 
சொல்வதில்லை. உதாரணத்திற்கு ரேகாத்மக அக்ஷரம்‌, கோடுகள்‌ மயமான எழுத்து, என்று 
கூறும்போது கோடு மற்றும்‌ எழுத்தினை பிரிவற்றதாக ஏற்பதில்லை. கோடு கண்களால்‌ 
அறியப்படுவது எழுத்து காதுகளால்‌. ஆத்மா என்ற சொல்லினை பிரயோகித்தால்‌ அவித்யாத்மிகா 
என்ற சொல்லில்‌ அவித்யை ஸ்வரூபம்‌ என்று பொருள்‌ எடுத்து மாயை மற்றும்‌ அவித்யை 


இரண்டிற்கும்‌ சம்பந்தம்‌ உடையதாக ஏற்றால்‌ பல குற்றங்கள்‌ காணப்படும்‌. 
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(1) வித்யையினால்‌ மாயைரூபமான பீஜ சக்தியானது அழிந்ததால்‌ முக்தாகளுக்கு மறுபிறப்பு 
இல்லாது போகின்றது. அதனால்‌, 08 எ ரோ பன்ற: க: 310 சோரி னர 
WTA எள்ள “ஏகேன ச ஆதீமுக்தேன ப்ருதிவ்யாதி ப்ரவிலய: க்ருத: இதி இதானீம்‌ 
ப்ருதிவ்யாதி சூன்யம்‌ ஜகத்‌ அபவிஷ்யத்‌ முக்தி அடைந்துவிட்டவர்‌ இந்த ஜகத்‌ பீஜத்தினை 
அழித்துவிட்டதால்‌ இப்பொழுது காணப்படும்‌ ஜகத்தானது இருத்தல்‌ கூடாது. (ஸூ.பா. 3.2.21) ஆனால்‌ 
ஐகத்‌ உள்ளது 


(2) ௮௭௭ என்ன 5: Ug எனன ணை உண மா “அஸம்ச்‌ சேத்‌ பவிஷ்யத்கட: 
ஐச்‌வரம்‌ பவிஷ்யத்‌ கடவிஷயம்‌ ப்ரத்யக்ஷஜ்ஞானம்‌ மித்யா ஸ்யாத்‌'' சிருஷ்டிக்கு முன்னர்‌ 
ஈச்வரனின்‌ ஈக்ஷணத்திற்கு (பார்வைக்கு) விஷயமாகும்‌ இந்த ஜகத்பீஜமானது அழிந்துவிட்டால்‌ 
உண்டாகப்போகும்‌ சிருஷ்டியினைக்‌ குறித்த ஈச்வரனின்‌ ப்ரத்யக்ஷ ஞானமானது மித்யையாக 
(பொய்யாக, தவறாக) போகும்‌. (பிரு. பா. 1. 2.1) 


(3) என்‌ 15 அனகற: க: எண்ண்கிைகளா: அயம்‌ ஹி (சரீரம்‌) 
அவ்யக்தமூலப்ரபவ: க்ஷேத்ர ஸஞ்ஜ்ஞக: ஸர்வப்ராணி கர்மபலாச்‌'ரய: க்ஷேத்ரம்‌ எனப்படும்‌ 
இந்த சரீரம்‌ அவ்யக்தமான மூலத்திலிருந்து தோன்றி ஜீவன்களின்‌ கர்மத்தின்‌ பலனுக்கு ஆக்ரயமாக 
இருக்கின்றது (மு.பா. 3. 1. 1) ஒருவருடைய வித்யையினால்‌ அவ்யக்தமான து அழிந்துவிட்டால்‌ எல்லாப்‌ 


பிராணிகளின்‌ சரீரத்தின்‌ பீஜமானது ஒரேயடியாக அழிந்து முக்தரும்‌ ஆவர்‌. ஆனால்‌ அவ்வாறு 
உண்டாவதில்லை. 


(4) எண்ண 8 50 சோர ப்ரக்ருதி தவயவத்வமேவ ஹி ஈச்‌வரஸ்ய ஈச்‌வரத்வம்‌ 
இந்த ப்ரக்ருதியுடன்‌ சேர்ந்திருப்பதே ஈச்வரனின்‌ ஈச்வரத்தன்மை. (கீதை. பா. 13.19) ப்ரக்ருதியானது 


அழிந்துவிட்டால்‌ ஈச்வரனின்‌ ஈச்வரத்தன்மை அழிந்துவிடும்‌. ஆனால்‌, எனா. FATA 
“நீத்யேச்‌வரத்வாத்‌ ஈச்‌'வரஸ்ய ' ஈச்வரன்‌ எப்பொழுதும்‌ ஈச்வரனே. 


(5) அவித்யை மற்றும்‌ ப்ரக்ருதியினைப்‌ பிரிவற்றதாக ஏற்றால்‌ ஜீவாச்வரரின்‌ பிரிவற்ற நிலை 
உண்டாகும்‌. அவ்வாறு ஆகிவிட்டால்‌, கூட ஸ்ருதியினில்‌ கூறப்பட்ட சாதனைப்‌ பாதையானது 
அவசியமற்றதாக ஆகும்‌. 


சந்தேகம்‌: அவ்வாறானால்‌ பாஷ்யகாரர்‌ ஈசா வாஸ்ய 12வது மந்திரத்தின்‌ பாஷ்யத்தில்‌ அவித்யை 
என்பதற்குப்‌ ப்ரக்ருதி என்ற பொருள்படும்படி எங்கனம்‌ உபயோகித்தார்‌. 


பதில்‌: இதற்கு முன்னருள்ள மந்திரம்‌, 318 ஏவ வின எனன “அவித்யயா ம்ருத்யும்‌ 
தீர்த்வா வித்யயா அம்ருதமச்‌ணைதே”" அவித்யை மூலம்‌ மரணத்தினைக்‌ கடந்து வித்தையினால்‌ 
மரணமற்ற நிலையினை அடைகிறார்‌ (ஈஷா. 11) இங்கு அவித்யை என்றால்‌ கர்மம்‌. வித்தை என்றால்‌ 
உபாசனை என்று கூறப்பட்டுள்ளது. அதனால்‌ அடுத்த மந்திரத்திலுள்ள பாஷ்யத்தில்‌ அவித்யை 
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என்பதற்குப்‌ ப்ரக்ருதி என்கிற பொருள்படும்படி கூறுதல்‌ இயலாது. அப்படியானால்‌ என்ன பொருள்‌ 
உண்டாகும்‌ என்றால்‌, வேறு இடத்தில்‌, எள்ளி அண்ணா சாள அவித்யாதி அனேக 
ஸம்ஸாரபீஜம்‌ அந்தர்தோஷவத்‌ மாயா அவித்யா முதலிய பல தோஷங்கள்‌ உடையதாகவுள்ளது 
மாயை (கீதை. பா. 12.3) என்று கூறப்பட்டுள்ளது. இதனுடன்‌ ஒப்பிட்டு நோக்கும்போது நமக்கு அதன்‌ 
பொருள்‌ தெளிவாக விளங்குகின்றது. எவ்வாறு விஷமுள்ள உணவுப்பொருள்‌ விஷம்‌ என்று 
கூறப்படுகிறதோ (அத்யாய 8.7) அதுபோல அவித்யை தோஷம்‌ கூடிய மாயாவும்‌ அவித்யை என்று 
கூறுதல்‌ இயலும்‌. இதே பொருளில்‌ ப்ரக்ருதியினை, அவித்யா லக்ஷணா ப்ரக்ருதி, அவித்யா லக்ஷண 
அவ்யக்த முதலியதாக வருணிக்கப்பட்டுள்ளது (அத்யாயம்‌ 12.18) அதுபோல, ஈஷாவாஸ்ய 12வது 
மந்திர பாஷ்யத்தில்‌ வந்துள்ள அவித்யை என்ற சொல்லின்‌ பொருள்‌ அவித்யை கூடிய பிரக்ருதியே 
ஆகும்‌. 

நாம ரூபத்தினைப்‌ போல அவித்யையிலும்‌ பலவற்றை ஏற்கும்போது, ஒரு ஜீவன்‌ முக்தி 
அடைவதால்‌ மாயையானது அழியும்‌ நிலை உண்டாவதில்லை. மேற்கூறிய தோஷமும்‌ இல்லை. ஆனால்‌, 
பல அவித்யையானது ஒரே மாயைக்கு பரியாய சொல்லாக ஆவதியலாது. ஒரே அவித்யை என்று 
ஏற்றால்‌ மேற்கூறப்பட்ட தோஷங்கள்‌ நிச்சயம்‌ 


(ச) அவித்யையினைப்‌ ப்ரக்ருதியின்‌ காரியம்‌ என்று கூறுவதிலுள்ள தோஷம்‌ 


கேள்வி: மாயை மற்றும்‌ அவித்யையில்‌ எந்த வேறுபாடும்‌ இல்லை என்றில்லை, ஆனால்‌, 
ப்ரக்ருதியில்‌ விக்ஷேப சக்தியே மாயை அது ஈச்வரனின்‌ உபாதி மற்றும்‌ ப்ரக்ருதியின்‌ ஆவரண 
சக்தியின்‌ காரியம்‌ அவித்யை. அதாவது, ஸ்வரூபத்தில்‌ அவை இரண்டும்‌ ஒன்றானபோதும்‌ 
காரியத்தின்‌ வே றுபாடால்‌ ஈச்வரனின்‌ இரு சக்திகளாகின்றது. இவ்வாறு அவித்யையானது இரண்டு 
ப்ரக்ருதிகளின்‌ காரியம்‌ ஆனபோதும்‌ நீங்கள்‌ ஏன்‌ இரண்டையும்‌ வெவ்வேறாகக்‌ காண 
துடிக்கிறீர்கள்‌* 

பதில்‌:  அதர்ஷனமானது தமோகுணத்தின்‌ காரியம்‌ (ஸூ.பா. 2.2.40) என்று பாஷ்யத்தில்‌ 
கூறப்பட்ட சாங்கிய சித்தாந்தத்தினில்‌ கூறப்பட்டபடி உங்களால்‌ கற்பனை செய்யப்பட்ட 
சம்பந்தமானது விகாரிய-விகாரிபாவ சம்பந்தமா? அல்லது ஜன்யஜனக பாவ சம்பந்தமா 
விகாரியவிகாரி பாவ சம்பந்தத்தினை ஏற்றால்‌ (1) நாமரூப சிருஷ்டியினை சிருஷ்டியானது 
கூறியதுபோல, ப்ரக்ருதியிலிருந்து அவித்யையின்‌ சிருஷ்டியினையும்‌ கூறியிருக்க வேண்டும்‌. 


(2) னாக Ferrara: 


பாரமார்தீகஸ்து வியதாதீ ஸர்க: மாயை சாரியமான நாமரூபம்‌ பாரார்திகமானது. 


(ஸூ.பா. 3.2.4) 
எனி க சரளை கானனனனள வாளின்‌ 4:0௭ அருள்‌ | 


ரள எண்‌: னான 
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லோகோ ஹி அவித்யயா ஸ்வாத்மந்யத்யஸ்தயா காமக்ரோதோத்பவம்‌ துக்கம்‌ 
அனுபவத்‌ ந து ஸா பரமார்தத: ஸ்வாத்மனி ஆனால்‌ அவித்யை பாரமார்திகமானது அல்ல 
(கட. பா. 2. 2.11) 


(3) wa fy சாரு qed எ னர்‌ ஜகத்‌ த்ரிஜஷுகாலேஷ ஸத்த்வம்‌ ந வ்யபிசரத்‌ 
நாமரூபமான ஐகத்‌ மூன்று காலத்திலும்‌ சத்துவத்தினை இழப்பதில்லை. (க்ஷ.2.1.16) அதனால்‌ அதன்‌ 
அழிவு உண்டாவதில்லை. வித்யாயாம்‌ ஹி ஸத்யாம்‌ உதிதே ப்ரணாஷம்‌ உபகச்சத்யவித்யா ஆனால்‌, 


வித்யையானது உண்டாகும்போது அவித்யை அழிகின்றது (கீதை. பா. 2.69) 


(4) 7 q Ti எரு Madd = அள்ள எ ந து பாரமார்திகம்‌ வஸ்து நீவர்தயிதும்‌ 
வா அர்ஹதீ ப்ரஹ்மவித்யா பாரமார்திகமான வஸ்துவினை ப்ரஹ்மவித்தையானது அழிக்க 
இயலாது (பிரு. பா. 1. 4. 10) 


௭ ௭ அ சொற்களா ணைன: - உ ஈனா ய ஏவ அவித்யாதி தோஷ நீவ்ருத்தி 


பலக்ருத்‌ ப்ரத்யய: ஸ ஏவ வித்யா ஆனால்‌ வித்யையினால்‌ அவித்யை அழிகின்றது (பிரு. பா. 14.10) 


(5) ப்ரக்ருதியின்‌ காரியமான அவித்யையானது ஆவரண (மூடல்‌) இயல்புடையதாக 
இருக்கும்போது, அதன்‌ அழிவு கர்மத்தினால்‌ உண்டாகின்றது. உதாரணத்திற்கு, கண்‌ திரையானது 
கர்மத்தினாலேயே அழிகின்றது. அதனை நீக்க ப்ரஹ்மஆத்மாவின்‌ பிரிவற்ற ஞானமானது 
அவசியமில்லை. இந்த ஞானமானது தோன்றினாலும்‌ நம்‌ அவசியமானது நிறைவேறாது. ஆனால்‌, 
சாஸ்திரம்‌ கூறுவது அவித்யை, வித்தையினைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு எதனையும்‌ நீங்குதல்‌ இயலாது. 


(6) காரிய அவித்யை காரண ப்ரக்ருதியிலிருந்து வேறுபடாதது மற்றும்‌ சக்தி (ப்ரக்ருதி) 


சக்திமான்‌ (ஈச்வரன்‌) வேறுபடாதது. அதனால்‌ தன்னுடைய வியக்தமான ரூபத்தினில்‌ அவித்யை 
ஈச்வரனின்‌ உபாதியே ஆகின்றது. 


(7) * Wea னனர, எனா ணரா: எண கி 
ணா: ராரா ஊர்‌ ந ஹ்யேதத்‌ திவ்யத்வாதி விசே'ஷணம்‌.. அவித்யாப்ரத்யுபஸ்தாபித 
நாமரூப பரிச்சேதாபிமானின: தத்தர்மான்‌ ஸ்வாத்மனி கல்பயத: சா'ரீரஸ்ய உபபத்யதே இப்படி 
அவித்யை உபாதி கூடியவரான ஈச்வரனில்‌ விஷேஷமானது இருத்தல்‌ இயலாது (ஸூ.பா. 1.2.22) 

(8) அவித்யை ஆவரணமானது எவ்வாறு அவ்யக்த ரூபத்தில்‌, அவ்யக்தமான நாமரூபம்‌ எவ்வாறு 


ஈச்வரனில்‌ நித்தியமான சம்பந்தம்‌ அடைகிறதோ, அதனால்‌ அவர்‌ நித்திய சம்சாரி ஆவார்‌. 


(9) ஈச்வரனுக்கு ஆதீனமான (உட்பட்ட) ப்ரக்ருதியின்‌ ஒரு காரியமான ஜகத்காரணத்தன்மை 
மூலம்‌ ஈச்வரனில்‌ உபாதியாகி அவரை சர்வஞ்ஞன்‌ முதலியதாகக்‌ காட்டவும்‌, மற்றகாரியமான 
ஆவரணம்‌ மூலம்‌ ஜீவனின்‌ உபாதியாகி அவரை துன்பம்‌ கூடியவராக கூறுவது சரியல்ல. 
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(10) அவித்யை மற்றும்‌ ப்ரக்ருதியினில்‌ ஜன்யஜனக பாவ சம்பந்தத்தினை ஏற்பது இயலாது, 
காரணம்‌, ஜன்யம்‌ (தோன்றியது) ஆவரணம்‌, ஜனக (தோற்றுவிப்பது) ஈச்வரன்‌ என்பதால்‌ 
ப்ரக்ருதியானது ஜனகமாக ஆதல்‌ இயலாது காரணம்‌ அது ஜடம்‌, ஆனால்‌, ஈச்வரனுக்கு அதீனமானது. 
மீண்டும்‌ ஈச்வரனுடைய செயல்படும்தன்மையால்‌ ஜீவனில்‌ அவித்யையான ஆவரணம்‌ 
உண்டாகின்றதா இல்லை ஈச்வரனின்‌ செயலுதவி இல்லாமலேயே ஜீவன்‌ தன்னைத்தானே அஞ்ஞானி 
ஆக்கிக்‌ கொள்கிறாரா என்றால்‌ முதல்‌ நிலையில்‌ 


(1) ஈச்வரன்‌ குரூரன்‌ முதலிய தோஷங்கள்‌ தோன்றும்‌. 


(2) எ கர எ காற்‌ எக ஏ ௭9: ந கர்த்ருத்வம்‌ ந கர்மாணி லோகஸ்ய ஸ்ருஜதீ 
ப்ரபு: அவித்யையான ஆவரணத்தின்‌ கர்த்ருத்தன்மை முதலியவற்றிற்கு ஈச்வரன்‌ காரணம்‌ ஆதல்‌ 
இயலாது. (கீதை. பா. 5.14) என்பதால்‌, பகவானின்‌ வார்த்தைக்கு எதிரானதாகும்‌. 


(3) எரர்‌ என்‌ ௭௭4 நாவித்யாகர்த்ரு ப்ராந்தம்‌ ச ப்ரஹ்ம ப்ரஹ்மம்‌ அவித்யையினைத்‌ 
தோற்றவிப்பதோ அல்லது, பிராந்தியடைவதோ இல்லை. (பிரு. பா. 1. 4. 10) இந்த பாஷ்ய 
வார்த்தைகளும்‌ விரோதமானதாகும்‌. 


(4) அது மட்டுமல்ல, சிருஷ்டி செய்ய ஈச்வரனுக்கு ப்ரவ்ருத்தியான து ஜீவனின்‌ அவி த்யையினால்‌ 
உண்டாகிறது. ஜீவனின்‌ அவித்யையின்‌ சிருஷ்டிக்க ஈச்வரனுக்கு எதன்‌ மூலம்‌ ப்ரவ்ருத்தி 
தோன்றுகிறது என்று கேள்வி எழும்‌, அதனால்‌, பரிசேஷ நியாயத்தினால்‌ நாம்‌ கூறவேண்டியதாகும்‌. 
ஜீவன்‌ தானே தன்னை அஞ்ஞானி ஆக்கிக்கொண்டான்‌ என்று, ஈச்வரனின்‌ அனுகிரகத்தினால்‌ 
ஞானம்‌ அடைகின்றான்‌ என்றும்‌ இதனைத்‌ தெளிவாக்கவே பகவான்‌ சூத்திரக்காரரும்‌ மோக்ஷதர்மம்‌ 
என்கிற கிரந்தத்தில்‌ 
அகார்‌ எ எ கணக எ | 
எசான்‌ எத ணர்‌ சொராபு 

ஸஹவாஸம்‌ ந யாஸ்யாமி காலமேதத்தி வஞ்சனாத்‌ | 
வஞ்சிதோ$ஸ்ம்யனயா யத்தி நீர்விகாரோ விகாரயா | (மோக்ஷ தர்ம 307.33) 


என்று கூறுகிறார்‌, அதாவது, நிர்விகார ஸ்வரூபமான நான்‌ விகாரமுடைய இந்த ப்ரக்ருதியினா ல்‌ 
வஞ்சிக்கப்பட்டு விகாரியாகின்றதுபோல ஆனேன்‌. இனி இதனுடன்‌ எந்த சம்பந்தமும்‌ 
வைக்கமாட்டேன்‌. 


௭ எணண எள்‌ ET TH | 


எண்‌ எரு: pu: ப 


ந சாயமபராதோ$ஸ்யா ஹ்யபராதோ ஹ்யயம்‌ மம | 
யோ$ஹமத்ராபவம்‌ ஸக்த: பராங்முகமுபஸ்தித: || (மோக்ஷ தர்ம 307.34) 
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அதனில்‌ அதன்‌ தோஷம்‌ எதுவுமில்லை. தவறு என்னுடையதே. பராங்முகமாக (பாராமுகம்‌ அல்லது 
பராக்குமுகம்‌) நான்‌ அதனில்‌ சம்பந்தம்‌ அடைந்துவிட்டேன்‌. 


இவ்வாறு, அவித்யை ஈச்வரனின்‌ ப்ரக்ருதியின்‌ காரியமாகும்‌, என்கிற பாஷ்ய விரோதமான 
கற்பனையால்‌ எந்த பிரயோஜனமும்‌ இல்லை என்பதோடு இதற்கு எந்த அவசியமும்‌ இல்லை. 


(உ) ப்ரக்ருதியில்‌ ““அவித்யாத்மிகா என்ற அம்சத்தின்‌ சமன்பாடு 

மாயை மற்றும்‌ அவித்யையில்‌ பிரிவும்‌, பிரிவற்ற நிலையும்‌ இருக்கட்டும்‌. சித்தாந்தத்தினை 
காப்பாற்ற இவ்வாறு இருவேறு நிலையினை ஏற்பது அவசியம்‌. இரண்டிலும்‌ பிரிவற்ற நிலையினை 
ஏற்றால்‌ சித்தாந்தம்‌ எவ்வாறு ஆகும்‌. 

வித்தையினால்‌, அவித்யை மற்றும்‌ மாயை இரண்டும்‌ அழிகின்றது. அதாவது, ஜீவனின்‌ 
ஜீவத்தன்மையும்‌ ஈச்வரனின்‌ ஈச்வரத்தன்மையும்‌ அழிகின்றது. அதுபோல ஐகத்தும்‌ அழிகின்றது. 
ஏனென்றால்‌, எல்லாம்‌ அவித்யா கல்பிதமே ஆவதால்‌. இவ்வாறு அவித்யை நீங்கியதால்‌ ஆத்மா 
மட்டுமே எஞ்சியிருக்கிறது. 


இப்படிக்‌ கூறுவது பாதிசாங்கிய மதமாகும்‌. மற்றும்‌ பாதி பெளத்தமுமாகும்‌ என 
தோன்றுகிறது. ஆனால்‌, ஸ்ருதியில்‌ கூறப்பட்ட ப்ரஹ்மஆத்மாவின்‌ பிரிவற்ற நிலை இல்லை. 
ஏனென்றால்‌, இதன்‌ மூலம்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ தீர்மானமானது ஆவதில்லை. qf ௫ என்‌ எ னான 
௪ அண்‌ எக ன என்‌ எ எரா யதி ஹி நாமரூபே ந வ்யாக்ரியேதே ததா 
அஸ்யாத்மனோ நீருபாதிகம்‌ ரூபம்‌ ப்ரஜ்ஞானகனாக்யம்‌ ந ப்ரதிக்யாயேத மாயையினால்‌ 
நாமரூபமானது தோன்றவில்லை என்றால்‌, பிரஞ்ஞானகணமாகிய பரமாத்மாவின்‌ உபாதியற்ற 
நிலையினைக்‌ குறித்த அறிவானது உண்டாகுதல்‌ இயலாது (பிர. பா. 2.5.19) மாயை தன்னுடைய 
இயல்பில்‌ ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. சாஸ்திரத்தினில்‌ இதனை அத்யாரோபம்‌ என்று கூறவில்லை. 
அத்யாரோபமாவது மாயையின்‌ வியவகாரம்‌ மட்டுமே (அத்யாயம்‌ 1.10.3) பிரிவற்றதும்‌, பிரிவுடையதும்‌ 
என்பதான விரோதமான வசனங்களை எந்நிலையிலும்‌ ஏற்றல்‌ இயலாது. 


சந்தேகம்‌: ஆனால்‌, அவித்யாத்மிகா என்பதில்‌ உள்ள ஆத்மா சொல்‌ மாயை மற்றும்‌ அவித்யையின்‌ 
பிரிவான நிலைக்கு எதிரானதாகும்‌. 


பதில்‌ : தவறு. இந்தப்‌ பிரச்சனைக்கு மஹாத்மாக்கள்‌ இவ்வாறு பரிகாரத்தினைக்‌ கூறியுள்ளனர்‌ 
“iad: சாணை fare fees ATT எள்ள எஸ்‌ என்னார்‌: 
“ஜீிவோபாதே: மாயமாப்ரதேச'ஸ்ய வித்யாபனோத்யதயா அவித்யா சப்த வாச்யஸ்ய மாயா 
தாதாத்ம்யாத்‌ மாயே$பி அவித்யாத்மிகேத்யர்த: ஜீவனின்‌ உபாதியான இரு சரீரங்களே 
மாயாவின்‌ பிரதேசம்‌ ஆகும்‌. அதற்கு அவித்யையுடன்‌ தாதாத்மியம்‌ ஆகின்றது. இந்த அவித்யையும்‌ 
வித்தையின்‌ மூலம்‌ விலகுகின்றது. அதனால்‌ அவித்யா என்பது மூலம்‌ கூறப்பட்டதற்கு மாயையுடன்‌ 
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தாதாத்மியம்‌ உண்டாகும்போது மாயையினை அவித்யாத்மிகா என்று கூறுகின்றனர்‌ (அனுபூதி 


ஸ்வரூபாசார்யர்‌, ப்ரகடார்த விவரணம்‌, சூ. 1. 4.3 விளக்கத்தில்‌) 
விண்‌: எனா சள எனி ரொ: சர்‌ ர சாக ரோ எள்‌ 


பீஜச'க்தே: வஸ்துத்வாத்‌ வித்யயா தாஹோ 
அனுபபன்ன: இதி அத ஆஹ அவித்யாத்மிகா ஹீதி 


பீஜ சக்தியானது வாஸ்தவமானதால்‌ அதன்‌ அவித்யை நீக்கப்படாதது ஆகிறது. இந்த 
சந்தேகத்தினை நீங்கும்பொருட்டே மாயையினை அவித்யாத்மிகா என்று கூறினார்‌, ஏனென்றால்‌, 
முக்தர்களுக்குத்‌ தங்களுடைய வித்யையின்‌ மூலமே தங்கள்‌ சரீரத்தின்‌ பீஜமானது (காரணமானது) 
அழிகின்றது. 
னா எள எனா: ளா அள அண்‌ எண எள்‌ | 
(எள [னா அன்னாளை: எள்‌ எள ளா என: எள்‌ ௭௭ aa 
எண்‌ எள்‌ எண்‌ | சா: எனா எனை | 
30 STA அன்றை கேளார்‌ ௭௭ எளிரி நண்ணி: எடு | 
எ னான: அனகா ணை ளே என்றனை (Teva) | 


அவித்யாலக்ஷணா யஸ்யா: ஸா அவித்யாலக்ஷணா 

அவித்யாத்மகேதீ ச'ப்தேன ப்ரதிபாத்யதே வித்யயா 

நிவ்ருத்தத்த்வம்‌ அவித்யாயா: லக்ஷணம்‌ யதா 

ஜ்ஞானாத்‌ அவித்யாயா: பரதோ பவதி ததைவ 

ப்ரஹ்ம மாயா பேதஸ்யாபி பாதோ பவதி | 

அத: அவித்யாலக்ஷணா அவித்யாத்மிகா | 

அக்ரே அவித்யா ஸம்யுக்கம்‌ அவ்யக்தம்‌ 

இதி உச்யதே தத்ர ஸம்யோகோ பின்னபதார்தயோ: ஸம்பவதி | 

தேன அவித்யாயா: அவ்யக்தாத்‌ பேதஸ்ய ஸ்புடதா ப்ரதிபாதிதா | 
(மஹேசாநந்தகீரி) 


அவித்யையே எதனுடைய லக்ஷணமோ அப்படிப்பட்ட மாயையே அவித்யாத்மிகம்‌ என்று 
கூறப்பட்டது. ஞானம்‌ மூலம்‌ அவித்யையானது நீங்குவதுபோல மாயை மற்றும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ பிரிவும்‌ 
நீங்குகின்றது. அதனா ல்‌ அவித்யை லக்ஷணமானது அந்த மாயை மேலே, இதனையே, அவித்யை 
கூடியதான அவ்யக்தம்‌ என்றும்‌ கூறியுள்ளார்‌. 

ஏனென்றால்‌, சம்யோகமானது இரண்டிலேயே இருப்பதானது. அதனால்‌ அவித்யை மற்றும்‌ 
அவியக்தத்தின்‌ பிரிவானது தெளிவே. 
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(ஊ) அவித்யாத்மிகா என்றால்‌ அவித்யா சம்யுக்தம்‌ 


இங்கு, மேலே கூறப்பட்ட பதிலானது வேறொன்றை ஏற்றே அவித்யாத்மிகா என்பதின்‌ மூலம்‌ 
உண்டாகும்‌ பிரிவற்ற தோற்றத்தினை ஒப்பிடுகின்றனர்‌. இங்குக்‌ கூறப்பட்டதற்கு பாஷயத்தில்‌ 
ஏதேனும்‌ ஆதாரமுள்ளதா. 


பதில்‌: 


காரா, எகண என்னா: சி: என, னா என்னா கான சாள, சனா எரா அகார்‌ 


அவித்யா ஸம்யுக்கம்‌ அவ்யக்தம்‌ அஹங்கார: அவித்யாத்‌ அந்தர்தோஷவத்‌ 
மாயா ப்ரக்ருகிஸ்தத்வாக்யா அவித்யா ஸம்ஸாரஸ்ய காரணம்‌, 

ப்ரக்ருத்யா அவித்யாரூப: ஸம்யோக: ஸம்ஸார: அவித்யா ப்ரத்யுபஸ்தாபித 
நாமரூப மாயா, அவித்யா லக்ஷ்ணா ப்ரக்ருதி 


ஆகியவற்றை தாங்கள்‌ படிக்கவில்லையா? இதனைத்தவிர நல்ல பிரயோஜனமுள்ள பொருளை 
ஏற்கும்போது அவ்யக்தம்‌ என்ற சொல்லை ஜீவனுடன்‌ சம்பந்தப்படுத்திப்‌ பார்க்கும்போது அவித்யை 
மற்றும்‌ ஹிரண்யகர்பனுடன்‌ உண்டாகும்‌ சம்பந்தத்தின்போது இப்படி இருவேறு பொருளை பகவான்‌ 
பாஷ்யகாரர்‌ இதே சூத்திரத்தின்‌ பாஷ்யத்தினில்‌ வெவ்வேறான இடங்களில்‌ கூறியிருக்கின்றார்‌. 
அதனைப்‌ படிக்கவில்லையா? ஒரே இடத்தில்‌ அவித்யை மற்றும்‌ மாயையினை வேறாகவும்‌ 
பிரிவற்றதாகவும்‌ கூறியிருப்பது வியாகாத தோஷம்‌ என்ற கற்பனையினை பாஷ்யகாரரின்‌ பாஷ்யத்தில்‌ 
செய்தல்‌ இயலுமோ? இதற்கு மேலும்‌ வித்‌ என்ற வேர்ச்சொல்லின்‌ மூலம்‌ அடையப்படும்‌ வித்யா 
என்ற பொருளான அவித்யா மற்றும்‌ க்ருஞ்வேர்ச்சொல்லுக்கு உண்டாகும்‌ ப்ரக்ருதி என்ற 
பொருளானது இங்கு புருஷதந்திர ப்ரக்ருதி என்ற இரண்டிற்கும்‌ ஒரே பொருளைக்‌ குறிப்பிடும்‌ 
உத்தேசமான உங்கள்‌ ப்ரவ்ருத்திக்குக்‌ காரணம்தான்‌ என்ன? இதனை ஏற்பதால்‌ உண்டாகும்‌ 
பிரயோஜனமோ அல்லது விடுவதால்‌ உண்டாகும்‌ நஷ்டமோ என்ன என்று கூறுவீர்‌. அவித்யாத்மிகா 
என்ற சொல்லே இத்தனை விசாரத்திற்குக்‌ காரண ம்‌ என்று கூறுதல்‌ முறையாகாது, ஏனென்றால்‌, 
விஷம்‌ சம்பந்தமுள்ள உணவும்‌ விஷம்‌ எனப்படுவதுபோல அஹங்காரத்துடன்‌ கூடியதான அவ்யக்தம்‌ 
அஹங்காரம்‌ என்று பாஷ்யத்தில்‌ வாக்கியத்தினால்‌ ப்ரத்யக்ஷமாக நாம்‌ அறிவது அவித்யாத்மகமான 
அவ்யக்தமே அஹங்காரம்‌ என்று. இதுபோல, அவித்யா முதலிய தோஷங்களுடைய மாயையும்‌ 
அவித்யாத்மிகா மாயையே ஆகும்‌. 


1220. மாயை அவித்பை ஒருபொருள்‌ குறிக்கும்‌ சொற்கள்‌ அல்ல 
மேற்கூறப்பட்ட காரணங்களால்‌ நமக்குத்‌ தெளிவாவது, மாயை மற்றும்‌ அவித்யையானது, 


பர்யாய சொற்கள்‌ அல்ல. அதாவது ஒத்த கருத்துடைய சொல்‌ அல்ல என்பதே. அவித்யை 
ஜீவனுடையது, ஈச்வரனுடையது அல்ல (கீதை. பா. 4.5) 
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மாயை காரியரூபமான ஜகத்‌ முழுவதிற்கும்‌ ஒரே ரூபமானது. அவித்யா காரியரூபமான 
அத்யாசமானது தன்னுடைய பாவாத்மகமான புத்தி விருத்தியே ஆகும்‌. இந்த அத்யாசமானது 
மற்றவரால்‌ அறியப்படுவதில்லை. மாயை பூஜிக்கத்தகுந்தது. இந்த உலகின்‌ மூலமாக பகவானை 
நமக்கு காட்டுவது. மாயா என்று பெண்‌ குழந்தைக்குப்‌ பெயர்‌ இடப்படுகிறது. ஆனால்‌, 
அவித்யாவானது தூற்றப்படத்தகுந்தது. சம்சார ரூபமாக நரகத்தினைக்‌ காட்டுவது அதனால்‌ 
அவித்யா என்று ஒருவரும்‌ குழந்தைக்கு பெயர்‌ இடுவதில்லை. இப்படி மாயை மற்றும்‌ அவித்யையின்‌ 
இடையில்‌ உணவு - விஷம்‌ போல வேறுபாடு உள்ளது (கீதை. பா. 7.5) இருந்தாலும்‌, இவையிரண்டும்‌ 
பர்யாயச்சொற்கள்‌ என்ற தவறான நிலை எவ்வாறு தோன்றுகிறது என்று தெரியவில்லை. 
இயற்கையான இந்தத்‌ தவறினை முழுக்ஷுக்கள்‌ வேதாந்தினைச்‌ சரிவர தெரிந்து கொள்ள 
இயலுவதில்லை. அதனால்‌, மாயை அவித்யா இரண்டிற்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள வேறுபாடு ஷ்ருதி மற்றும்‌ 
பாஷ்ய வாக்கியத்திற்கு ஏற்ப விகாரமான முறையாக செய்யப்பட்டது. எனானா: ன 
ணன ளை; ஏம்‌ என்னி எ எரர்‌ ஈன்‌ “ஸங்காதா:ஸ்வப்னவத்ஸர்வே 
ஆத்மமாயைவிஸர்ஜிதா:, ஆதிக்யே ஸர்வஸாம்யே வா நோபபத்திர்ஹ வித்யதே  - உடல்‌ 
மற்றும்‌ இந்திரியங்களின்‌ சேர்க்கை ஆத்மாவின்‌ மாயையால்‌ உண்டாக்கப்பட்ட கனவுபோலாகும்‌. 
இது உயர்ந்த அல்லது எல்லோருடைய சரிசமநிலை எதுவானாலும்‌ இதை தர்க்கத்தால்‌ நிரூபிக்க 
முடியாது (மா.கா.3 .10). னி களான க்‌ | எணண பர்‌ எிஎ: எ எள எகர: 
“ரஸாதயோ ஹி தைக்‌ வ்யாக்யாதாஸ்தைத்தீரீயகே, தேஷாமாத்மா பரோ ஜீவ: கம்‌ யதா 
ஸம்ப்ரகாசி'த: - அன்னமயம்‌ முதலான எக்கோசங்கள்‌ தைத்திரீய உபநிஷத்தில்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளனவோ அவைகட்குள்ளுறையும்‌ ஜீவன்‌ பரமாத்மாவே. ஆகாசம்‌ எப்படியோ அப்படியே 
என இது விளக்கப்பட்டது. 
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கீழ்க்கண்ட அட்டவணையில்‌ இதன்‌ வேறுபாடு நன்றாக நமக்குப்‌ புரியும்‌. 
ர மை... | ஊக 
இட ளை பரட்டை 


இயல்பில்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 3. இயல்பில்‌ இல்லாதது (12.9) 
வேறுபடாதது (8.11) 


ஸ்வரூபத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 
(12.9) 







4. ஸ்வரூபத்தில்‌ இல்லாததால்‌ அபாவரூபம்‌ 
வேறுபடாததால்‌ பாவ ரூபம்‌ (12.9) 
இதன்‌ ப்ரதியோகி பிறப்பு இறப்பு என்ற 


5. இதன்‌ ப்ரதியோகி வித்யை (12.10) 
ஸம்ஸாரம்‌ இல்லை (8.5) 


ஸம்ஸாரம்‌ இல்லை 


இதனால்‌ ஜீவனுக்கு உதவி இல்லை 6. இதனால்‌ ஜீவனுக்கு பிறப்பிறப்பு என்ற 
ஸம்ஸாரம்‌ உண்டு (12.3) 


இது ஜீவனுக்கு உதவி புரிவது. இதனால்‌ 7. இது ஜீவனுக்குப்‌ பிரச்சனை. 


ப்ரஹ்மத்தினை உணர்தல்‌ முடியும்‌ (7.12.4) ப்ரஹ்மத்தினை உணரத்‌ தடை (12.8) 
உ | கற்க அனிய கல்லை ட 


11. | இதனால்‌ ஐகத்தின்‌ சிருஷ்டி மற்றும்‌ 11. இதனால்‌ ஐகத்தின்‌ சிருஷ்டி மற்றும்‌ 
லயம்‌ உண்டாகிறது (8.2) லயம்‌ உண்டாவதில்லை (12.8) 

12.| இதனிலேயே நாமம்‌ மற்றும்‌ ரூபம்‌ 12. இதில்‌ சம்சாரம்‌ இருக்கின்றது (12.6) 
இருக்கின்றது (8.2) 


இது வணக்கத்திற்குரியது (கீதை. 7.14) 13. இது நிந்திக்கதக்கது (12.20) 
1a இது அன்னம்‌ ஆகும்‌ (கீதை. 7.4) 14. இது விஷமாகும்‌ (கீதை 7.4) 


ஒரு பொருள்‌ குறிக்கும்‌ சொற்கள்‌ 
வைஷ்ணவி, மாயா, ப்ரக்ருதி, 
மூலப்ரக்ருதி, அவ்யக்தம்‌, அக்ஷரம்‌ (8.3) 


எதனாலும்‌ அழியாததால்‌ இது நித்தியம்‌ (8.9) | 16. வித்யையினால்‌ அழிவதால்‌ 
அநித்தியம்‌ (12.10) 










15. அஞ்ஞானம்‌, அக்ரஹணம்‌ (12.6) 





ல! 
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ஜீவனுக்குத்‌ தன்னை குறித்த தவறான எண்ணம்‌ என்ன? 

ஜீவனின்‌ உபாதிகள்‌ எப்பொழுது நீங்குகின்றன? 

அனாதி காலமாக ஜீவன்‌ தன்னை எவ்வாறு நினைக்கின்றது? 

ஜீவனின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ஆகம ப்ரமாணம்‌ மூலமே ஏன்‌ நிச்சயிக்கப்படுகிறது? 

தூக்கத்தில்‌ ஜீவனின்‌ இருத்தலினைக்‌ குறித்து ஸ்ருதி கூறுவது என்ன? 

சாந்தோக்யம்‌ மற்றும்‌ புருஹத்‌ ஆரண்யகத்தில்‌ ஜீவனைக்‌ குறித்து கூறப்பட்டுள்ளது 
என்ன? 

ஜீவனில்‌ அவித்யை என்ன? 

உபாதி வடிவதான ஜீவனில்‌ காணப்படும்‌ ஸ்வரூபம்‌ என்ன? 

ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்சம்‌ மற்றும்‌ ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்தினின்று அனன்யம்‌. இவற்றை 
ஒப்பிடுக? 

அத்யாசம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

அத்யாசத்தின்‌ காரணத்தினை உதாரணத்துடன்‌ விவரி? 

ஜீவனின்‌ கர்மபலனை அனுபவிக்க ப்ரஹ்மம்‌ எதனையெல்லாம்‌ சிருஷ்டித்தது? 

ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தினை சிருஷ்டிக்காவிடில்‌ என்னவாகும்‌? 

ஜீவனுக்கு எதனால்‌ பிரச்சனை? 

அத்யாசம்‌ பாவரூபம்‌, அவித்யை அபாவரூபம்‌ என்‌ றும்‌ எவ்வாறு அறியப்படுகிறது? 


பாவரூபம்‌ என்றால்‌ என்ன? எந்தப்‌ பொருளில்‌ ஞானபாவம்‌ அத்யாசத்தின்‌ 
காரணமாகும்‌? 


தர்மி, ப்ரதியோகி என்கிற பரிபாஷைச்‌ சொற்களை உதாரணம்‌ மூலம்‌ விளக்கவும்‌? 
ஆத்மாவின்‌ இயல்பான தர்மம்‌ என்ன? 

“இருள்‌ பாவரூபம்‌ " இந்த தர்க்கத்திலுள்ள தவறு என்ன? 

அவித்யையினை அனாதியாக ஏற்கக்‌ காரணம்‌ என்ன? 

விஸ்மிருதி ஸ்மிருதி எந்த விஷயத்திற்கு உண்டாகும்‌? 

வ்யஷ்டி அவித்யா, ஸமஷ்டி அவித்யா வேறுபாடு என்ன? 

அவித்யா எதனில்‌ உள்ளது? 

அவித்யா ஜீவனின்‌ தர்மம்‌ அல்ல, விவரி. 


சம்சாரம்‌ ஏன்‌ அவித்யா கல்பிதமாகும்‌? 


26. 
27. 


28. 
29. 
30. 


31. 


32. 
33. 
34. 
35. 
36. 
37. 
38. 
39. 
40. 


41. 


42. 
43. 


44. 


45. 
46. 
47. 
48. 
49. 
50. 
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ஐகத்‌ சிருஷ்டிக்கு ஈச்வரனுக்கு எதன்‌ மூலம்‌ பிரேரணை உண்டாகிறது? 

ஸ்ருதியில்‌ கூறப்பட்ட ப்ரஹ்ம ஆத்மனின்‌ பிரிவற்ற நிலையும்‌, ப்ரத்யக்ஷத்தினால்‌ 
அறியப்படும்‌ பிரிவிலும்‌ விரோதம்‌ உள்ளதா? 

“கத்‌ அவித்யா கல்பிதம்‌ - இதன்‌ பொருள்‌ என்ன? 

ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்காரணம்‌, ப்ரஹ்மம்‌ கூடஸ்தம்‌ இவற்றினை ஒப்பிடுங்கள்‌. 
அவித்யாலக்ஷண ப்ரக்ருதி என்பதன்‌ பொருள்‌ என்ன? 

அவ்யக்தம்‌ என்பதின்‌ இரண்டு பொருள்கள்‌ எதனில்‌ சம்பந்தப்பட்டது? அவை என்ன? 
கூட மந்திரத்தில்‌ கூறப்பட்ட அவ்யக்தம்‌ மாயையே பிரதானமல்ல. ஏன்‌? 

மஹான்‌ ஆத்மா ரத எஜமானன்‌ என்று கூறினால்‌ உண்டாகும்‌ சந்தேகம்‌ என்ன? 
ஹிரண்யகர்பன்‌, ஜீவன்‌, ஈச்வரன்‌ விவரி. 

அவ்யக்தம்‌ மாயையே, பிராதனமல்ல எவ்வாறு? 

மாயை மற்றும்‌ அவித்யையின்‌ பரியாயம்‌ என்பதில்‌ தோஷங்கள்‌. 

அவித்யை ப்ரக்ருதியின்‌ காரியமாக ஏன்‌ ஆவது இயலாது? 

அவித்யா ப்ரக்ருதி இடையில்‌ ஜன்ய ஜனக பாவ சம்பந்தம்‌ ஏன்‌ இயலாது? 

எந்தப்‌ பொருளில்‌ பாஷ்யகாரர்‌ அவ்யக்தத்தினை அவித்யாத்மிகா என்று கூறியுள்ளார்‌? 
அவித்யாத்மிகா அவித்யா ஸ்வரூபத்தில்‌ என்று கூறுவதிலுள்ள தோஷமென்ன? 


அவித்யா கூடிய அவ்யக்தமே அவித்யாத்மிகா அவ்யக்தம்‌ என்று பாஷ்யகாரர்‌ எங்குக்‌ 
கூறியிருக்கிறார்‌? 


அவித்யை நீங்கிய ஜீவன்‌ என்னவாகின்றது? 


அவித்யையினை நிமித்தமாகவோ உபாதானமாகவோ கொண்டு ஜகத்தினை ஏன்‌ 
உண்டாக்க இயலாது? 


சாஸ்திரத்தில்‌ நாமரூபமான ஜகத்தின்‌ இரண்டு வருணனைகள்‌ எந்த நோக்கில்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளன? 


ஜகத்தின்‌ உபாதானம்‌ மாயையே, அவித்யையல்ல. விவரி. 

வித்யாவான்‌ அவித்யாவான்‌ இருவரின்‌ ஐகத்‌ அனுபவத்தின்‌ வேறுபாடு என்ன? 
இரு நிலவு, சிப்பி வெள்ளி உதாரணம்‌ மூலம்‌ அறிவதென்ன? 

உதாரணத்தில்‌ காரியகாரண பாவமில்லை என்பது எவ்வாறு அறியப்படுகிறது? 
மாயை அவித்யை வேறுபாடு என்ன? 


மாயை, அவித்யை இரண்டையும்‌ ஒப்பிடுக. 
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மூனறு அவஸ்தைகள்‌ குறித்த விசாரம்‌ 


தூர்க்கத்தின்‌ மூலம்‌ கடந்த அத்யாயங்களில்‌ ஆத்மா ஸ்தூல, சூக்ஷம மற்றும்‌ காரண சரீரமான 
மூன்று சரீரத்தினையும்‌ கடந்த ஸ்வரூபம்‌ என்றும்‌ இவ்வாறு அனாத்மா இல்லை என்றும்‌ தர்கத்தின்‌ 
மூலம்‌ நிருபணமாகிறது. ஆத்மத்திற்கேற்ப நாம்‌ ப்ரஹ்மமே ஆவோம்‌. இனி இந்த அத்யாயத்தில்‌ 
விழிப்பு, கனவு மற்றும்‌ ஆழ்ந்த தூக்க நிலை ஆகியவை பற்றி வேதங்களின்‌ ஆழ்ந்த தர்க்க ரீதியான 
பரிசீலனைகளின்‌ மூலமாக நாம்‌ திடமாக புரிந்து கொள்வோம்‌. நாம்‌, ஸ்வயம்‌ பிரகாசமான எல்லையற்ற 
ஆனந்த அத்வைதமான பரம்பொருளே என்பதை நிலைநாட்டுவோம்‌. (பிரு.பா.4.3.1) சம்பந்த பிரிவு 


18.1. விழிப்பு 


ஜீவன்‌ விழிப்பு, கனவு மற்றும்‌ ஆழ்ந்த உறக்கம்‌ என்ற மூன்று நிலைகளை அனுபவிக்கின்றது. 
கர்ப்பத்தில்‌ இருக்கும்‌ குழந்தை ஒவ்வொரு நாளும்‌ 12 மணிநேரம்‌ தூக்கத்திலும்‌, 9 மணிநேரம்‌ 
கனவிலும்‌, 3 மணிநேரம்‌ விழப்பு நிலையிலும்‌ இருக்கிறது. வயதாக உறக்கமானது குறைகிறது. 
இம்மூன்று நிலைகளில்‌ விழிப்பு நிலையின்‌ விசேஷம்‌ என்னவென்றால்‌ சூக்ஷ்ம சரீரத்தின்‌ 
பத்தொன்பது தத்துவங்களும்‌ ஸ்தூல சரீரத்தினை விழிப்பு நிலையில்‌ வைக்கிறது. ( அத்தியாயம்‌ 11.7 
சு). இப்படி 19 தத்துவமும்‌ ஜீவனின்‌ அனுபவத்தில்‌ மூலம்‌ ஆவதால்‌ இது 19 முகமுடையது ஆகும்‌. 
(ஏகோநவிம்சதிமுகம்‌) ஞானேந்திரியத்தால்‌ வெளி (ஞானத்தால்‌) விஷயங்களை அனுபவிப்பதால்‌ 
பஹிஷ்ப்ரஜ்ஞன்‌. அனுபவப்பட்ட அறிவினால்‌ ஸ்தூல போகத்தினை அனுபவிப்பதால்‌ 
ஸ்தூலபுக்‌ ஆகிறது. இதனில்‌ அதன்‌ விழிப்பு நிலை உண்டாவதால்‌ ஜாகரிதஸ்தானம்‌ ஆகும்‌. 
இதனையே ஸ்ருதியும்‌ - எரா எண: எனத: ஈண்‌ ஏன: அரக கொட நள: UTE: 
'ஜாகரிதஸ்தானோ ப ஹிஷ்ப்ரஜ்ஞ: ஸப்தாங்க: ஏகோனவிம்ச'தீ முக: ஸ்தரலபுக்‌ வைச்‌ வாநர: 
ப்ரதம: பாத: (மாண்‌.3) விழிப்பு நிலையில்‌ கண்கள்‌ திறந்திருந்தும்‌, தூக்க நிலையில்‌ அடைந்தும்‌ 
இருக்கிறது. அதனால்‌ அதனை நேத்திரஸ்தானம்‌ என்றும்‌ கூறுவர்‌. விழிப்பு நிலை விஷயமும்‌ செயலும்‌ 
அந்தக்கரணத்தில்‌ விக்கணையாக இருக்கிறது. வாசனைகளே மற்ற செயல்களுக்குத்‌ 
தூண்டுகோலாகிறது. இப்படி, எல்லா வைதிக மற்றும்‌ லெளகீக கர்மத்திற்கு, அதன்‌ இன்ப-துன்ப 
அனுபவத்திற்கு, தர்ம-அதர்மத்திற்கு மற்றும்‌ மோக்ஷத்திற்கும்‌ விழிப்பு நிலையே உரித்ததாகும்‌. 
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13.2. ஜ்யோதி 


எந்தச்‌ செயலும்‌ வெளிச்சமில்லாமல்‌ நடைபெறுவதில்லை. அப்படியானால்‌, விழிப்பு நிலை 
வியவஹாரத்திற்கு வெளிச்சம்‌ எது? காலை பொழுது சூரியனே இரவில்‌ சந்திரனும்‌ நக்ஷத்திரங்களும்‌ 
அவை இல்லாதபோது நெருப்பும்‌, நெருப்பும்‌ இல்லாத நிலையில்‌ எப்படி நடக்கிறது? அந்த ஞானத்திற்கு 
அனுசரணையாக வியவஹாரங்களும்‌ எவ்வாறு நடக்கிறது? என்றால்‌ அவை சப்தம்‌, ஸ்பரிசம்‌, ரூபம்‌, 
ரஸம்‌ (சுவை) மற்றும்‌ வாசனை மூலம்‌ நடக்கின்றன. உதாரணத்திற்கு, நாய்‌ குறைத்தலும்‌ உடுக்கை 
ஒலித்தலும்‌ கேட்டு கிராமம்‌ செல்வதற்கான பாதை அறிகிறோம்‌. தொடுவதால்‌ சுவரில்‌ உள்ள 
தடங்கள்‌ அறியப்படுகிறது. இதுபோல, காதுகளால்‌ கேட்பதாலும்‌, தொட்டுணர்வதாலும்‌, சுவை 
முதலியவை மூலமும்‌ இருட்டிலும்‌ நம்‌ வேலை நடக்கிறது. அதனாலேயே ஸ்ருதி எல்லா 
பிரகாரத்தினையும்‌ ஜ்யோதி என்கிறது. என கனரா எண்னை எளி 'யத்யத்‌ 
கஸ்யசித்‌ அவபாஸகம்‌ தத்தத்‌ ஜ்யோதி ச்‌'சப்தேன அபிதீயதே' - எதன்‌ மூலம்‌ ஜீவனிற்கு 
ப்ரஜ்ஞாவானது உண்டாகின்றதோ அதுவே ஜ்யோதி (ஸூ.பா.1.1.24.பிரு.பா 4.3.2.5). 


அப்படியானால்‌ சப்தம்‌ முதலியவையினை ஜ்யோதி என்று எவ்வாறு கூற இயலும்‌, அதனில்‌ ரூப 
ஞானமாவது உண்டாவதில்லை அல்லவா என்றால்‌, 104 என “நீரூப்யதே இதிரூப” - எதனால்‌ 
விஷயமானது அறியப்படுகிறதோ அதுவே ரூபம்‌ அதனால்‌ சப்தம்‌, ஸ்பரிஷம்‌, ரசம்‌ மற்றும்‌ வாசனையும்‌ 
ரூபமாகும்‌. அதனால்‌ ரூபம்‌ ஜ்யோதி என்றால்‌ இவைகளும்‌ ஜ்யோதியே சரி, சப்தம்‌ மூலம்‌ ரூபமான து 
நிருபிக்கப்படவில்லை. அதுபோல ரூபத்தினை அறியும்‌ ஞானம்‌ அனுபவிக்கும்‌ ப்ரகாசம்‌ மூலம்‌ ரசம்‌, 
சப்தம்‌ மூலம்‌ ரூபமானது நிருபிக்கபடவில்லை. அதாவது ஒவ்வொரு விஷயமும்‌ தன்னுடைய ஒரு 
ஜ்யோதி விசேஷத்தினால்‌ பிரகாசிக்கிறது. சப்தம்‌ தன்னுடைய த்வனி குணத்தினை, ஸ்பரிச ஜ்யோதி 
தன்னுடைய கடின மற்றும்‌ மிருதுத்‌ தன்மையினை, ரூப ஜ்யோதி அதன்‌ உருவத்தினை, ரச ஜ்யோதி 
தன்‌ சப்தம்‌ தந்த ஜ்யோதி தன்னுடைய உபசனையினை பிரகாசிக்கிறது. அதாவது விஷயம்‌ 
இப்படிப்பட்டது என்பதில்‌ 'இப்படி' என்பதினை சுத்தம்‌ முதலியனையும்‌ பட்டது (இருக்கிறது) 
என்பதினை அதன்‌ ஜ்யோதியும்‌ புரியவைக்கிறது. அதனால்‌ சுத்தம்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ ஜ்யோதி விசேஷமே 
என்பதால்‌ அவைகளை ஜ்யோதி என்பது சரியே. (ஜ்யோதி-ஜோதி) 


13.3. கனவு என்பதென்ன? 


விழிப்பு நிலையில்‌ இந்திரியங்கள்‌ ஸ்தூல சரீரத்தினால்‌ இருந்து கொண்டு தன்னுடைய 
வியாகிரணத்தினைச்‌ செய்கின்றன. மெல்ல ஜீவனுக்கு இதனால்‌ அயர்ச்சியானது உண்டாகிறது. 
(ஸூ.பா.6.8.1). அப்பொழுது ஜீவன்‌ விழிப்பு நிலையான கண்களை விடுத்து இதயத்தில்‌ இறங்குகிறது. 
அதாவது இந்திரியம்‌ ஸ்தூல சரீரத்தில்‌ தங்களுடைய இடத்தினை விடுத்து மனதில்‌ வந்து 
போகின்றது அந்த மனது இதயத்தில்‌ வந்தடைகின்றது. அதனால்‌ ஜீவனின்‌ பாஷை முதலிய 
வியவகாரமானது தடை பெறுகின்றது. ஆனால்‌ மனது தன்னுடைய செயலை நிறுத்துவதில்லை. 
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(பி.ர.4.2). உணா அ எனளினார்‌ fa | Aad fee எணோ கணணி ‘இந்திரியாணாம்‌ 
உபரமே மனோ$னுபரதம்‌ யதி, ஸேவதே விஷயானேவ தத்வித்யாத்‌ ஸ்வப்னதர்ச'னம்‌' - 
இந்திரியங்களில்‌ செயல்பாடு நடவாதுபோது, மனது மட்டும்‌ செயல்படும்போது அடையப்படும்‌ 
விஷயங்களில்‌ அனுபவம்‌ ஸ்வப்பன தர்சனம்‌ எனப்படுகிறது. (போத தர்மம்‌ 275.24) இதுவே கனவு. 
ஆனால்‌ ப்ராணன்‌ தன்னுடைய இடத்தினை விடாமல்‌ ஸ்தூல சரீரத்தினை காப்பாற்றுகிறது. 
(பிர 4.3.4) ஆதனால்‌ தான்‌ தூங்கும்போது சரீரம்‌ அமங்களமயமாக இருப்பதில்லை, மங்களமயமாகவே 
இருக்கின்றது. 


தன்னுடைய வாசனைக்கு அனுசரனையாக மனது கனவு சமயத்தில்‌ ஜீவன்‌ உள்ளிருந்து 
பிரஜ்ஞைகளை (ஞானத்தினை) அனுப்பி வைக்கிறது. அதனாலேயே இது ஸ்வப்னஸ்தானமாகும்‌. அந்த 
பிரஞ்ஞமும்‌-இந்த பிரஞ்ஞமும்‌ வெளி விஷயமற்ற மன தில்‌ காரியமாக மட்டும்‌ உள்ளது. இங்கும்‌ இந்த 
பிரஜ்ஞர்களின்‌ விழிப்பு நிலை போல 19 துவாரம்‌ ஆகும்‌. அதனால்‌ கனவு காணும்‌ ஜீவன்‌ ஏகோண 
விம்ச தி முகம்‌ ஆகும்‌. ஆனால்‌ மனதை ஒழித்து மற்ற கனவு நிலையில்‌ காணப்படுவது எல்லாம்‌ 
வாசனையில்லாமல்‌ உள்ளது. சரீரம்‌ இங்கு படுத்துள்ளது என்றால்‌ கனவு காலத்தில்‌ அது 
வேறெங்கோ இருக்கும்‌. விழிப்பு சரீரத்தில்‌ ஞான மற்றும்‌ கர்மேந்திரியம்‌ நிஷ்கிரியமாக (செயலற்று) 
இருந்தாலும்‌ கனவு சரீரத்தில்‌ செயல்படுவதாக இருக்கிறது. இங்கு மூச்சு விடுதல்‌-இழுத்தலான 
முறை தடைபட்டாலும்‌ அங்கு கும்பகத்தில்‌ இருக்க இயலும்‌. கோபிகள்‌ நடு இரவில்‌ தன்னுடைய 
கணவனுடன்‌ படுத்த போதும்‌ ஸ்ரீ கிருஷ்ணனின்‌ வேணு கானத்தினை கேட்ட மாத்திரத்தில்‌, துணி 
துவைத்தல்‌, சமைத்தல்‌, கணவன்‌ குழந்தைகளுக்கு உணவு பரிமாறுதல்‌ முதலிய எல்லா 
விவகாரத்தையும்‌ விட்டுக்‌ கிருஷ்ணனிடம்‌ செல்கிறார்கள்‌ என்றாலும்கூட கனவில்‌ அனுபவிக்கப்படும்‌ 
போகமானது ஸ்தூல போகமல்ல. இது ஸ்தூல போகத்திலிருந்து பர அதாவது பிரகாஷ்‌-நல்ல 
முறையில்‌, விவித்த-வேறுபடுத்தப்பட்ட அதன்‌ அம்சம்‌. அதனால்‌ கனவு நிலையில்‌ பிரவிவித்தபுக்‌ 
எனப்படுகிறது. னா ண: எள படிய ட்ப பட்‌ எண்கள்‌ இளி: ura: 
ஸ்வப்னஸ்தானோ5ந்த:ப்ரஜ்ஞ: ஸப்தாங்க ஏகோன விம்ச'திமுக: ப்ரவிவிக்தபுக்தைஜஸோ 
த்விதீய: பாத: - (மான்‌ 4) இதனையே ஸ்ருதி வேறு கோணத்தில்‌ ளான ப்ரவிவிதாஹாரதர 
என்கின்றது. (பிரு.4.2.3) இதன்‌ பொருள்‌-விழிப்பு நிலையில்‌ ஸ்தூல சரீரம்‌ உடையவருக்கு 
அன்னத்தில்‌ மத்திய அம்சமே உணவு. ஆனால்‌ கனவு நிலையில்‌ லிங்க சரீரமுடையவருக்கு 
அன்னத்தின்‌ அதிசூக்ஷமமான அம்சமே ஆகாரம்‌ (அத்யாயம்‌ 11.4.2) இந்த ஆகாரம்‌ அன்னத்தின்‌ 
மத்தியம்‌ பிரிக்கப்பட்டது ஆகின்றது. அதனால்‌ அது ப்ரவிவிக்தாஹாரதரம்‌. 


13.4. கனவு உலகம்‌ 


கனவில்‌ விழிப்பு நிலையில்‌ எல்லா வியவகாரமும்‌ நடக்கின்றது. அங்கு ஒரு ஜகத்‌ உள்ளது. 
ரதமும்‌, குதிரை முதலியவையும்‌ ரதம்‌ ஒட்டுநரும்‌, வீதியும்‌ உள்ளது. ஆனால்‌ அவருக்கு மட்டுமே 
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அறியப்படுவதாக உள்ளது. மற்றவர்களுக்கு அல்ல. அப்படியானால்‌ கனவு பிரதியாக சத்தியமா 
என்றால்‌ (அத்யாயம்‌ 9.9) இல்லை. எ ௭:௮௮ ஏ சே TENS ராணா ளை TTA என்ன: 
எரி எள 'மாயைவ ஸந்த்யே ஸ்ருஷ்டிர்ந பரமார்தஸ்ய கந்தோ$ப்யஸ்தி 
பாரமார்த்கஸ்து நாயம்‌ ஸந்த்யாச்‌ரய: ஸர்கோ வியதாதி ஸர்கவத்‌' - பிராதிவாசிக சிருஷ்டியில்‌ 
ஈச்வரனால்‌ சிருஷ்டிக்கபட்டு ஜகத்தோடு சம்பந்தம்‌ உள்ளது. இங்கு அது துளியும்‌ இல்லை. 
கனவுகளில்‌ சிருஷ்டி மாயை, பொய்யே ஆகும்‌. அதனில்‌ பரமார்த்தத்தின்‌ வாஸனைபோலவும்‌ 
கிடையாது. (ஸூ.பா.3.2.3, 2.3.4) அதாவது எவன்‌ தூக்கத்தில்‌ செயல்‌ புரிகின்றானோ அவருடைய 
அந்தக்கரண விருத்தியினால்‌ தோன்றிய வாசனைகள்‌ அவருடைய ஐகத்தின்‌ உபாதானம்‌ 
ஆகின்றன. கனவுலக சிருஷ்டியில்‌ அனுபவிக்கப்படும்‌ எல்லாம்‌ ஈச்வரனால்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்ட 
பஞ்சபூதத்தினுடன்‌ எந்தத்‌ தொடர்புடையதும்‌ இல்லை. (சூ.3.2.3) எந்த ஒரு தட்டுப்பாடும்‌ இல்லாமல்‌ 
இருக்கும்‌ கனவில்‌ செய்யப்பட்ட செயலிற்கு எந்தவிதப்‌ புண்ணியமும்‌ பாவமும்‌ இல்லை. இதனையே 
ராஸபஞ்சகத்தின்‌ முடிவில்‌ பாகவதம்‌ கூறுகிறது. ளின்‌ எ ஏன: 'தேஜீயஸாம்‌ ந தோஷ: 
தேஜியத்திற்கு எந்த தோஷமில்லை தேஜியம்‌ என்றால்‌ “தேஜஸ்விதர,' பஹிஷ்‌ ப்ரஜ்ஞா தேஜஸ்வி 
என்றால்‌ அந்த பிரஞ்ஞர்‌ ளி ஏஏ, எ கண ஏன்‌: | ரத பாகர்‌ பாரத பாகர “தேஜீயா 
த்ருஷ்ட்வைவ ந க்ருத்வா இத்யர்த:, புண்யம்‌ ச புண்யபலம்‌ பாபம்‌ ச பாபபலம்‌' அங்கு 
புண்ணிய பாவத்தினைக்‌ காணுதல்‌ மட்டும்‌ செய்கிறார்‌. அதுமட்டுமல்ல அங்கு அனுபவிப்பவரில்‌ 
சுகமும்‌ கூட வாசனையாகச்‌ செயலற்றதாக இருக்கிறது. வெளியில்‌ நடக்கும்‌ விஷயங்களை சினிமா 
தியேட்டரில்‌ பார்பதுபோல தன்னுடைய சரீரத்தில்‌ இருந்து ஜீவன்‌ கனவினைக்‌ காண்கின்றது 
(பிரு.பா.2.1.18) TON எள: எற்‌ எண TMA TATA பள: ளர்‌ ர தத்ர ரதா ரதயோகா: 
ந பந்தானோ பவந்தி அதரதான்‌ ரதயோகான்‌ பத: ஸ்ருஜதே' அதனால்‌ கனவுலகத்தில்‌ உள்ள 
ஜீவனை இங்கு, அங்கு ரதம்‌ இல்லை ரதம்‌ ஓட்டுபவர்‌ இல்லை வீதி இல்லை இருந்தும்‌ ரதம்‌ ஓட்டுபவர்‌ 
வீதிகள்‌ சிருஷ்டிக்கப்படுகின்றன. (பிரு.4.3.10) ஸ்தூல சரீரத்தின்‌ வியவஹாரம்‌ விழிப்பு நிலையில்‌ 
இருக்கிறது, கனவில்‌ இல்லை. ஆலய மனோவியபாரத்தின்‌ திருஷ்டியில்‌ விழிப்பு நிலையில்‌ 
ஈச்வரனால சிருஷ்டிக்கபட்ட ஜகத்‌ மனோ வியாபாரத்திற்கு அங்கமாகிறது. ஏதாவது சிந்திப்பதாக 
ஒரு தெரு வழியில்‌ செல்லும்‌ போது தன்னை மறப்பதில்லை. எதிரில்‌ வரும்‌ வழிப்போக்கர்கள்‌ இவர்‌ 
மனதை இழுக்கின்றது. ஆனால்‌ கனவு நேரத்தில்‌ வெளி இந்திரியத்தின்‌ வியாபாரம்‌ இல்லை. அதன்‌ 
வியாபாரம்‌ இல்லாத காரணத்தால்‌ அங்கும்‌ இல்லாது போகின்றது. மனது தன்‌ விருப்பப்படி செயல்‌ 
புரிகின்றது. அதனால்‌ கனவு உலகில்‌ தேச-கால சம்பந்தமும்‌ இல்லை. காரிய-காரண சம்பந்தமும்‌ 
இல்லை. இதுவரை மனிதனாக இருந்தவரே மரமாகிறார்‌. மரம்‌ அடுத்த நிமிடம்‌ மிருகமாகின்றது. 
கனவானது விழிப்பு நிலையின்‌ நினைவாலேயாகும்‌. இருந்தாலும்‌ விழிப்பு நிலையில்‌ கண்ட 
விஷயத்தினையே காணவேண்டும்‌ என்ற எந்த நியாயமும்‌ இல்லை. விழிப்பு காணப்பட்ட விஷயத்தில்‌ 
நினைவுகள்‌ பழைய பிறவிகளில்‌ வாசனையும்‌ கற்பனையும்‌ சேர்த்துக்‌ கனவில்‌ காண இயலும்‌. 
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பறவையின்‌ நினைவு மனிதனின்‌ நினைவுகள்‌ சேர்ந்து தான்‌ பறப்பது போலவும்‌ கனவில்‌ காண்பது 
இயலும்‌, கோபிகளில்‌ கனவில்‌ ஏழு வயது கிருஷ்ணன்‌ தாம்பூலம்‌ சாப்பிட இயலும்‌, தன்‌ வயதினைக்‌ 
காட்டிலும்‌ பெரிய விஷயங்கள்‌ குறித்து விசாரம்‌ காண்பிக்க இயலும்‌. நடு இரவிலும்‌ கூட தாமரை 
பூக்க இயலும்‌, கற்பனைக்கு எட்டாத விஷயங்களைக்‌ கனவில்‌ காணுதல்‌ இயலும்‌. ஆனால்‌ கனவுகள்‌ 
பொய்யானது, விழிப்பு நிலை ஐகத்‌ சத்தியம்‌ ஆகும்‌. (அத்யாயம்‌ 9.4) 


13.5. கனவு இங்கு - பரலோகம்‌ சந்தி 


கனவில்‌ அதிகமாக விழிப்பு நிலையின்‌ ஸ்மிருதியே தோன்றுகிறது. இருந்தாலும்‌ ஜீவன்‌ அதனில்‌ 
விசேஷமாக சிலவற்றையே கான்கின்றது. இங்கு இந்தப்‌ பிறவியில்‌ உண்டான வித்யை-கர்ம-பூர்வ 
ப்ரஜ்ஞை காரணமாக இறந்த பின்னர்‌ அடையப்போகும்‌ பரலோகத்தினையும்‌ காண்கின்றன ர்‌. 
பரலோகத்தில்‌ இன்ப-துன்பங்களையே கலைய பிரந்த்யமாக அறிய பொய்யில்லை. அதனைப்‌ பார்ப்பது 
மட்டும்‌ உண்டாகின்றது (பிரு.4.3.9.) அதுமட்டுமல்ல, இந்தப்‌ பிறவியிலேயே இனி நடக்கவிருக்கும்‌ 
விஷயங்களைப்‌ பற்றியும்‌ சில சமிக்ஞைகள்‌ கிட்டும்‌. பெண்களை பற்றிச்‌ சிந்திக்காதவர்‌ தங்களுடைய 
கனவில்‌ பெண்ணினைக்‌ காண்பரிய தன்னுடைய கர்மத்தில்‌ சித்தியினை அடைந்து விடுவர்‌ என்று 
உணரலாம்‌. (ஸூ.4.2.7.8) கனவில்‌ கருப்புப்‌ பல்‌ உடைய கருப்பு மனிதன்‌ தரிசனம்‌ கிடைத்தால்‌ கனவ 
கண்டவரின்‌ மரணம்‌ நெருங்கிவிட்டது என்று அறியலாம்‌ (ஐத்ரேய ஆரண்யகம்‌ 3.2.4) அங்குக்‌ 
காணப்படும்‌ பெண்‌ அல்லது கருத்து மனதில்‌ இருக்கும்‌ வாசனைமயமான சரீ ரத்தினவரே ஆவர்‌. 
இருந்தாலும்‌, அவர்களால்‌ குறிப்பு காணபிக்கபட்ட காரியத்தில்‌ வெற்றி, அல்லது மரணம்‌ ஆகியவை 
சத்தியமே பொய்‌ அல்ல. 


13.6. கனவுலகத்தின்‌ படைப்பாளி யார்‌? 


இனி இந்தக்‌ கனவினை படைப்பவர்‌ யார்‌ என்று விசாரம்‌ செய்வோம்‌. இதனைக்குறித்தி 
ஒவ்வொரு ச்ருதியிலும்‌ ஒவ்வொரு முறையில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 3௭ மா ளி ஏஏ: ஏஎ அத்‌ 
ரதான்‌ ரதயோகான்‌ பத: ஸ்ருஜதே' (ஒருவரும்‌ இல்லாத நிலையிலும்‌) ரதத்தினை ரதயோகத்தினை 
(குதிரைகளை) வழியினை சிருஷ்டிக்கின்றது. (பிரு.4.3.10.) இவ்வாறு பிருஹதாரண்யத்தில்‌ ஜீவனைக்‌ 
கனவில்‌ படைப்பாளியாகக்‌ கூறியுள்ளது. ஏ 19 ஏூஏ எரர்‌ சார்‌ ஸார்‌ னி ரன: | என ஏ 
எண ளார்‌ 'ய ஏஷு ஸுப்தேஷு ஜாகர்தி காமம்‌ காமம்‌ புருஷோ நிர்மிமாண:, ததேவ 
சக்ரம்‌ தத்‌ ப்ரஹ்ம ததேவாம்ருதமுச்யதே” தூக்கத்தில்‌ பல வகையான விருப்பமான 
விஷயத்தினை நிர்மானித்து எந்த விழித்துளை புருஷன்‌ அவரே தூய்மையான ப்ரஹ்மம்‌ அம்ருதம்‌ 
(ஸூ.2.2.8) என்று கூட ச்ருதியானது பரமாத்மாவினைக்‌ கனவின்‌ படைப்பாளி என்கிறது: 
தனவின்போது எல்லா இந்திரியங்களும்‌ பரமதேவ மனத்தினை வந்தடைகின்றன. (பிர.4.2) ட்‌ 
அ: எடி ரீனா 'அத்ரைஷ தேவ: ஸ்வப்னே மஹிமானம்‌ அனுபவதீ' இந்தக்‌ கனவில்‌ 
இந்த தேவன்‌ மஹிமையால்‌ அனுபவத்தினைச்‌ செய்கின்றார்‌ (பிர.4.5) என்று கூறி 
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பிரச்னோபநிஷ்த்தானது மன து விஷயவிஷயீ ரூபத்தில்‌ கனவைப்‌ படைப்பதாகக்‌ கூறுகிறது. அதனால்‌ 
இந்தக்‌ கனவில்‌ படைப்பாளி யார்‌ என்று கூறுதல்‌ அவசியமாகின்றது. இனி வரும்‌ பகுதியில்‌ 
இதனைக்‌ குறித்து விளக்கம்‌ தரப்படும்‌. 


ஆகமம்‌ ப்ரமாணத்‌ தன்மை குறித்துக்‌ கூறும்போது (அத்யாயம்‌ 4.6.4) வேதத்தால்‌ எங்கும்‌ 
விரோதம்‌ இல்லை என்று சூளுரை செய்யப்பட்டது. இதனாலேயே வைதிகர்கள்‌ வேதத்தினை எந்த 
ஒரு கட்டுப்பாடும்‌ இல்லாமல்‌ சுதந்திரப்‌ ப்ரமாணமாக ஏற்கின்றனர்‌ என்று கூறப்பட்டதால்‌ இதனை 
பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ எவ்வாறு விளக்குகிறார்‌ என்று காண்போம்‌. 


ஜீவனையே கர்த்தாவாக ஏற்கவேண்டும்‌ ஏனெனில்‌ ஸ்ருஜதே-சிருஷ்டிக்கின்றார்‌ என்று ஸ்ருதி 
கூறியுள்ளது. விழிப்பு நிலையில்‌ ஜீவனால்‌ செய்யப்பட்ட கர்மத்தினால்‌ உள்ள வாசைனயே தூக்கத்தில்‌ 
கனவுலகமாகத்‌ தோன்றுகிறது. அதனால்‌ இவ்வாறே கூறவேண்டும்‌. ஆனால்‌ சில சமயத்தில்‌ 
அவருக்கு விரும்பத்தகாத கனவும்‌ தோன்றுகிறது. கனவின்மேல்‌ அவருக்கு எந்தக்‌ கட்டுபாடும்‌ 
இல்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ கனவின்‌ படைப்பாளியாக எவ்வா று இருத்தல்‌ இயலும்‌? ஆமாம்‌ கட்டுபாடு 
இல்லைதான்‌, ஏனெனில்‌, அவரின்‌ உரிமைக்கு ஏற்பக்‌ கனவினை நிலைநிறுத்துபவர்‌ ஈச்வரர்‌ 
என்பதால்‌, அப்படியானால்‌ ஈச்வரனையே கனவில்‌ படைப்பாளியாக ஏன்‌ ஏற்பதில்லை? தவறு. அதிக 
உணவு அருந்தியதால்‌ உண்டான வயிற்றுவேதனைக்குக்‌ காரணம்‌ ஈச்வரன்‌ என்று கூறுதல்‌ இயலாது. 
அது தன்னாலேயே ஏற்ப்பட்டது என்போம்‌. வயிற்று வேதனையினை அவர்‌ எப்போதும்‌ 
விரும்புவதில்லை. அதன்‌ மேல்‌ அவருக்கு எந்தக்‌ கட்டுப்பாடும்‌ கூட இருப்பதில்லை, இருந்தாலும்‌ 
அவரையே கர்த்தா என்கிறோம்‌. அதிக உணவு அருந்தியதால்‌ உண்டான வேதனையின்மேல்‌ 
கட்டுப்பாடு இல்லை. அளவாக அருந்தியிருந்தால்‌ எந்தப்‌ பிரச்சனையும்‌ இல்லை. அதுபோல ஜீவன்‌ 
நல்ல செயல்கள்‌ மட்டும்‌ செய்துகொண்டு இருந்தால்‌ துன்பம்‌ தரும்‌ கனவு உண்டாவது இல்லை 
ஸ்ருதியானது மனதிற்குக்‌ கர்த்தா தன்மையின்‌ பொறுப்பினை எவ்வாறு தரும்‌ என்று கூறும்‌ போது 
மனதின்‌ உறுதியானவற்றால்‌ ஜீவனுக்குக்‌ கனவு உண்டாகின்றது. நிருவதிகமான ரூபத்தில்‌ அது 
அக்கருத்தாவே ஆகும்‌. அதனால்‌ இடித்து பொடி செய்யும்‌ சைத்திரன்‌ முதலியவர்‌ இருக்கும்‌ போது 
அந்த உளியானது நன்றாக இடிக்கின்றது என்று கூறுவது போல உறுதியான மனமே கனவின்‌ 
படைப்பாளியாகக்‌ கூறப்படுகிறது. வேதத்தில்‌ பிரசங்க (பேச்சி) முறை என்று உள்ளது. அதில்‌ எப்படி 
பேசுபவர்‌ சந்தர்ப்பத்திற்கு ஏற்ப சொற்களான சப்தத்தைக்‌ கையாளுகின்றாரோ அதுபோல ஸ்ருதியும்‌ 
செய்கிறது. இதனை அறியாதவர்கள்‌ அதனில்‌ விரோதத்தினை காண்பர்‌. 


13.7. கனவில்‌ ஜ்யோதி-உடலுடையதா? 


இந்த அத்தியாயத்தின்‌ இரண்டாவது பகுதியில்‌ விழிப்பு நிலையில்‌ உபயோகமாக இருக்கும்‌ 
ஜோதியைக்‌ குறித்து விசாரம்‌ செய்யப்பட்டது. அந்நேரத்தில்‌ பிரகாசம்‌ சூரியன்‌ முதலியவைகளாலோ 
இந்திரியத்தினாலோ ஆனது, ஆனால்‌ கனவின்‌ போது இந்த ஜோதிகளுக்கு எந்த இடமும்‌ இல்லை. 
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1A git என்‌ எ TT எ களி என னின்‌: “ந தத்ர ஸூர்யோ பாதிந சந்த்ரதாரகம்‌ 
நேமா வித்யுதோ பாந்தி குதோ$யமக்னி:” அங்கு சூரியன்‌ சந்திரன்‌ நட்சத்திரம்‌ அல்லது மின்னலின்‌ 
பிரகாசமோ இருப்பதில்லை, நெருப்பினுடையது எவ்வாறு இருக்கும்‌ (௧ட.2.2.16)? இருந்தாலும்‌ விழிப்பு 
நிலையைப்‌ போலக்‌ கனவு நிலையிலும்‌ ஜீவனுக்கு எல்லா ஞானமும்‌ உண்டாகின்றது. அதனால்‌ 
கனவின்‌ ஜோதி எதனுடையது? அதாவது கனவில்‌ விஷயங்களை யார்‌ பிரகாசிப்பது? திரைப்படத்தில்‌ 
காணப்படும்‌ சூரியனின்‌ வெளிச்சமானது வெளியிலிருந்து இல்லாமல்‌ திரைப்பட அரங்கத்தின்‌ 
உள்ளேயே இருப்பது போல, கனவின்‌ பிரகாசமும்‌ உடலின்‌ வெளியில்‌ இல்லை உள்ளேயே இருத்தல்‌ 
வேண்டும்‌ என்பதால்‌ கேள்வி எழுகின்றது. இந்த பிரகாசம்‌ உடலோடு சம்பந்தப்பட்டதா அல்லது 
வேறுபட்டதா என்று. கண்ணின்‌ திரையைக்‌ கசக்குவதால்‌ கண்ணுள்ளே பிரகாசம்‌ தோன்றுகின்‌ றது: 
இது எல்லோருடைய அனுபவம்‌. அதுபோலவே கனவின்‌ ஜோதியும்‌ உடலுள்ளே இருப்பது என்பது 
நாஸ்திகர்களின்‌ வாதம்‌. 


13.8. கனவு-ஜோதி உடலின்‌ உடையது இல்லை 


ஆனால்‌ இது தவறு. குருடாவதற்கு முன்னால்‌ கண்ட விஷயங்களைக்‌ குருடான பின்ன ரும்‌ 
கனவில்‌ காண்பது போல, அந்நிலையில்‌ நாம்‌ கூற வேண்டியது ஆகும்‌: அவருடைட்‌ கண்களைத்‌ 
தவிர வேறு ஒருவர்‌ கண்கள்கண்டிருக்க வேண்டும்‌ என்று, இப்படி முன்னர்‌ எவரைக்‌ கண்களால்‌ 
கண்டோமோ, அவரை இப்பொழுது கண்‌ இல்லாமலும்‌ காண்கிறோம்‌. அதுபோல இந்த ஜோதி 
கண்களோடு சம்பந்தப்பட்டது இல்லை; கண்களோடு சம்பந்தப்படாததால்‌ உடலோடு சம்பந்தப்பட்டது 
இல்லை. 


நாஸ்திகன்‌: 

இந்திரியத்தின்‌ பிரகாசத்தினால்‌ காணப்பட்ட விஷயம்‌ மனதில்‌ வாசனையாக இருந்துவிட்டது- 
கனவில்‌ இந்த வாசனையே விஷயமாக ஆகி விட்டது. அப்போழுது இந்திரியம்‌ இல்லாத பொழுதும்‌ 
மனது இரண்டையும்‌, அதாவது விஷயம்‌ மற்றும்‌ விஷயீ (விஷயத்தை அடைவர்‌) வியவகாரத்தையும்‌ 
செய்கிறது அதனால்‌ கனவின்‌ ஜோதி தேகத்தில்‌ உள்ள மன துடையதே. 


வேதாந்தி: 

அப்படியானால்‌ உன்‌ கூற்றுப்படி திரஷ்டா (பார்ப்பவர்‌) கண்களைத்‌ தவிர வேறானவராக 
இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. ஆனால்‌ மனதை திரஷ்டா பார்ப்பவர்‌ என்று கூறுகிறாய்‌. இது தவறு. 
எனென்றால்‌ மன தும்‌ பார்க்கப்படுவதே, பார்ப்பவர்‌ அல்ல. மனதைப்‌ பார்ப்பவர்‌ என்றால்‌ விஷயத்தை 
அறிய அதற்கு வேறு ஒரு கருவி தேவையாய்‌ இருக்கும்‌. (ஸூ.பா.2.3.38) அதுமட்டுமல்ல. மனது 
தூக்கத்தில்‌ இருத்தல்‌ இயலாது. இது எல்லோருடைய அனுபவ விஷயம்‌. ஆனால்‌ மனது தன்னை 
நான்‌ இல்லை என்று கூறுவது இயலாது. மனதின்‌ இன்மையை வேறோ ருவர்‌ அனுபவிக்க வேண்டும்‌. 
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அவரே பார்ப்பவர்‌. மனதின்‌ இருத்தல்‌, மற்றும்‌ இன்மை, எவர்க்கு அனுபவம்‌ ஆகிறதோ அவரே 
உண்மையாக பார்ப்பவர்‌ ஆவார்‌. மனது அவருடைய திரிஷ்டியின்‌ விஷயமாகும்‌ (௦01601). அது ஜடமே. 
அதனால்‌ கனவு ஜோதியானது மனதுடையதாக இருத்தல்‌ இயலாது. (பி.௬ு.பா.4.3.6). ஆகவே 
உண்மையான பார்ப்பவர்‌ என்பவர்‌ மனதிலிருந்து வேறுபட்டவரே. தூக்க நிலையிலும்‌ மனதின்‌ 
இன்மையை பார்ப்பவர்‌ அவரே. 


13.9. கனவு பிரகாசமானது ஆத்மாவினுடையது 


இது ஆத்மாவின்‌ உடையது ஆகும்‌. எவர்‌ இதை அறிந்தாரோ அதாவது ஏதுமில்லாது தூக்கத்தில்‌ 
எதுவும்‌ இல்லாததை அறிவது ஆத்மா அதாவது தன்னுடைய பிரகாசத்தினாலே இது 
பிரகாசிக்கப்படுவதாக இருக்கிறது. இதுவே ஆத்மாவின்‌ தானே ஒளிர்கின்ற தன்மையாகும்‌. 
இதனுடைய ஜோதியாலேயே புத்தியானது பிரகாசிக்கிறது. தன்னுடைய விஷயங்களையும்‌ அது 
அறிகின்றது. மனது இதைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறானது. அது விஷயத்தைத்‌ தீர்மானிப்பதில்லை. கிரகணம்‌ 
மட்டும்‌ செய்கின்றது. இதைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறான இந்திரியங்கள்‌ இதன்‌ ஜோதியினாலேயே 
பிரகாசிக்கின்றன. தானே சைதன்யம்‌ என்பது போல்‌ காட்சியளிக்கின்றது. அதற்கு வேறான சூரியன்‌ 
முதலியனவும்‌ இதனாலேயே பிரகாசிக்கின்றன. (பி.௬ு.பா.பு.4.3.7) யப்‌] ளார்‌? ௭௭ என எள 
என்க ரர்‌ “தமேவ பாந்தமனுபாதி ஸர்வம்‌ தஸ்ய பாஸா ஸர்வம்‌ இதம்‌ விபாதி இதைச்‌ 
சார்ந்தே எல்லாம்‌ பிரகாசிக்கின்றன. அதன்‌ பிரகாசத்தினாலேயே எல்லாம்‌ காணப்படுகின்றன. 
(௧ட.2.2.15) இதை இவ்வாறு நிச்சையிக்க இயலும்‌: மனது வேறு விஷயத்தில்‌ மூழ்கி இருக்கும்‌ போது 
சூரியனும்‌ கூட காணப்படுவதில்லை. அதனால்‌ சூரியனின்‌ பிரசாகமும்‌ மனதுடைய பிரகாசத்தால்‌ 
காணப்படுகிறது. மனதோ ஆத்மாவின்‌ பிரகாசத்தால்‌ காணப்படுகின்றது. அதனால்‌ எல்லாப்‌ 
பிரகாசத்தின்‌ வேர்‌ ஆத்மாவே என்‌ று தீர்மானமாகக்‌ கூறமுடியும்‌. இதற்கு உதாரணம்‌ நாம்‌ சந்திரனின்‌ 
பிரகாசத்தால்‌ காண்கிறோம்‌ என்று கூறினால்‌ அதன்‌ பொருள்‌ சூரியனின்‌ பிரகாசத்தாலேயே 
காண்கிறோம்‌ என்பது ஆகும்‌. காரணம்‌ சந்திரன்‌ சூரியனாலேயே பிரகாசத்தை அடைகின்றது. 


13.10. விசிஷ்ட ஞானம்‌ இந்திரியங்களால்‌ 


ஆத்மாவின்‌ பிரகாசம்‌ இல்லாத நிலை என்று ஒருபோதும்‌ இல்லை. அதுபோலவே 
இருட்டுநிலையும்‌. அப்படியானால்‌ இருட்டில்‌ வியவகாரமே நடக்க இயலாத நிலை உண்டாகும்‌. 
இருட்டிலும்‌ சப்தம்‌, ஸ்பரிசம்‌, சுவை, வாசனை முதலிய வியவகாரங்கள்‌ செய்யப்படுகின்றன என்றால்‌ 
தவறு. அப்பொழுது ஆத்ம ஜோதியினால்‌ மட்டும்‌ ஏன்‌ இருட்டிலுள்ள பானையானது 
அறியப்படுவதில்லை? ஆத்ம ஜோதியினால்‌ இருட்டிலுள்ள பானையின்‌ சப்தம்‌, ஸ்பரிசம்‌, ஆகியவை 
அறியப்படுகின்றன. ஆனால்‌ அதன்‌ ரூபத்தை நாம்‌ அறிய வேண்டுமானால்‌ சூரியன்‌ முதலிய மற்றும்‌ 
கண்ணின்‌ பிரகாசம்‌ அவசியம்‌ ஆகின்றது. ண எனன ஸமான்‌ ஸு da 2 
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எனா ரோ | “நித்யஸ்வருப சைத்ன்யத்வே க்ராணாத்யானார்த்க்யம்‌ 
இதி சேத்‌? ந கந்தாதி விஷய விசேஷ பரிச்சேதநார்தத்வாத்‌ ' ஆத்மா நித்திய சைதன்னிய 
ஸ்வரூபம்‌ ஆனதால்‌ கிராணம்‌ முதலிய இந்திரியம்‌ வ்யர்தமானதா (தேவையற்றதா) என்றால்‌ இல்லை 
ஏனென்றால்‌ வாசனை முதலிய விஷயத்தை வரையறுக்கச்‌ சுவையிருத்தல்‌ அவசியம்‌ . (ஸூ.பா.2.3.18, 
(சா.8.12.3.4) இருந்தாலும்‌, அதன்‌ பிரகாசத்தினாலேயே உருவத்தை நாம்‌ அறிகின்றோம்‌ என்று 
கூறுதல்‌ இயலாது. முன்பே கூறப்பட்ட மனது வேறு விஷயத்தில்‌ மூழ்கி இருக்கும்‌ போது, சூரியன்‌ 
முதலியதால்‌ பிரகாசிக்கப்படும்‌ பானையையும்‌ பார்ப்பதில்லை, அதனால்‌ வெளி ஜடமான 
பிரகாசமானது ரூபத்தை அறிவதற்கு உதவியாக இருந்தாலும்‌ கூட, நாம்‌ அதாலேயே எல்லாவற்றையும்‌ 
அறிகிறோம்‌ என்று கூறுதல்‌ கூடாது. 


இதன்‌ சாரம்‌ 


இந்த அத்தியாயத்தின்‌ இரண்டாவது பாகத்தில்‌ கூறப்பட்ட விஷயம்‌ இப்படிப்பட்டது என்று 
கூறுவதில்‌ உள்ள இப்படிப்பட்ட விசேஷத்தை அறிய சூரியன்‌ முதலிய பிரகாசமானது 
அவசியமாகிறது. ஆனால்‌, ஆத்மாவே அதில்‌ உள்ளது' அதாவது இருத்தல்‌ என்று அறியப்படுகிறது- 
(சா.8.12.4.5) 


ஆத்மஜோதி என்பதைத்தவிர வேறு ஜோதிகளும்‌ இருக்கிறன என்று நாம்‌ நினைத்தல்‌ கூடாது 
மற்றவையும்‌ உத்திரவாதியினால்‌ காணப்படுகின்ற ஆத்ம ஜோதியே ஆகும்‌. அதிலிருந்து வேறுபட்டது 
அல்ல. இதைக்‌ குறித்தே, எல்லா ஜோதிகளுக்கும்‌ காரணம்‌ ஆத்மஜோதியே ஆகும்‌ என்று 
கூறப்பட்டது. 


13.10. (௮) 


வெளி ஜோதிகள்‌ ஆத்ம ஜோதியிலிருந்து வேறுபட்டனவல்ல. ஆனால்‌ ஆத்ம ஜோதி வெளி 
ஜோதியிலிருந்து வேறுபட்டது 


இந்த ஜோடி வாக்கியங்களை அத்தியாயம்‌ 9.11 (அ) உடன்‌ சம்பந்தப்படுத்திப்‌ பார்க்கவும்‌. வெளி 
ஜோதி ஜகத்‌, ஆத்ம ஜோதி ப்ரஹ்மம்‌, ஆனால்‌ இது அந்த ஜோடி வாக்கியத்தின்‌ வேறு நிலையே. 


13.11. ஆத்மா அறிமுகமற்றதன்று: 

உள்ளே இருக்கும்‌ புத்தியானாலும்‌, அதற்கு வெளியிலுள்ள மனதும்‌ அதற்கு வெளியில்‌ உள்ள 
இந்திரியமும்‌, அதற்கு வெளியே இருப்பதான மற்றவரால்‌ அறியப்படும்‌ ஸ்தூல சரீரமானாலும்‌ கூட, 
ஆத்ம ஜோதியினாலேயே பிரகாசம்‌ அடைந்து சைதன்யத்‌ தன்மையை அடைகிறது. ஆத்ம 
ஜோதியானது 'நிர்விசேஷம்‌' மற்றவை 'சுவிசேஷம்‌'. அதாவது, உருவமற்ற களிமண்ணில்‌ பானையின்‌ 
உருவம்‌ அவ்யக்தமாக இருந்தது. களிமண்‌ அதை மறைந்து வைத்துள்ளது. அதனால்‌ 
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களிமண்ணானது நிராகாரம்‌, பானையின்‌ வெளியில்‌ உள்ள மண்ணை நீக்குவதால்‌ பானை தோற்றம்‌ 
மிளிருகிறது. அதுபோல நிறமற்ற பிரகாசத்தில்‌ எல்லா நிறமும்‌ உள்ளது. அது பல நிறமுள்ள 
விஷயத்தின்‌ மேல்‌ விழும்‌ போது அந்த விஷயங்கள்‌ தன்னுடைய நிறம்‌ இல்லாத அந்த நிறமற்ற 
பிரகாசத்தில்‌ மூழ்கி எல்லா நிறங்களாகவும்‌ வெளிப்படுத்துகிறன. 


அதனால்‌ தன்னைத்‌ தானே ஒளிர்கின்றதான ஆத்மாவால்‌ அறிய தன்னை புத்தி முதலிய 
உபாதிகளிலிருந்து வேறுபடுத்தி அறிய வேண்டும்‌. கனவு பற்றிய விசாரத்தில்‌ இதுவே செய்யப்பட்டது. 
இதன்‌ மூலம்‌ அதன்‌ நிர்விசேஷமான, தானே ஒளிரும்‌ தன்மை, அறியப்படுகிறது. விழிப்பு நிலையிலும்‌ 
அதே ஜோதி இருந்தாலும்‌ சூரியன்‌ முதலிய ஜோதியின்‌ முன்னர்‌ இதன்‌ நிர்விசேஷமான ஜோதியை 
அறிவது கடினமாகிறது. கனவில்‌ அது இல்லாததால்‌ அறிவது சுலபமாகிறது. இப்படி நமக்குக்‌ கனவு 
நிலையை தன்னுடைய நிறத்தினை மட்டும்‌ வெளிகாட்டுகிறது. அதாவது அது சூரியனின்‌ நிறமற்ற 
பிரகாசத்தின்‌ விசாரமே ஆகும்‌. இந்த விஷயம்‌ விஜ்ஞானத்தைக்‌ குறித்து அறிவதால்‌ புரியும்‌ இது 
போல புத்தி முதலிய காரணங்கள்‌ ஆத்ம ஜோதியில்‌ இருப்பதான மற்ற விருத்திகளைத்‌ தடைசெய்து 
தான்‌ சம்பந்தப்பட்ட பிரகாசத்தினால்‌ மட்டும்‌ சைதன்யம்‌ உடையது ஆவதால்‌, அது ஆத்ம ஜோதியைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறுபட்டதுபோல்‌ காணப்படுகின்றது. அது விசேஷம்‌ கூடியதாக காணப்பட்டதாலும்‌, 
எல்லோரும்‌ அது மட்டுமே உள்ளது என்று அறிகின்றனர்‌. அதனால்‌ ஆத்மா 'ஆபால கோபவிதிதம்‌' 
(லலிதா ஸஹஸ்ரநாமம்‌) குழந்தை மற்றும்‌ மாட்டிடையான்‌ என்று எல்லோராலும்‌ அறியப்படுவது 
ஒரு நேரத்தில்‌ புத்தி, மற்ற நேரத்தில்‌ இந்திரியம்‌, மற்றநேரத்தில்‌ ஸ்தூல சரீரத்துடைய அத்தியாஸம்‌ 
உண்டாவதால்‌ உடல்‌ பலது அல்ல, தான்‌ மட்டும்‌, என்று எல்லோரும்‌ அறிந்ததே அணா ணகி: 
ணின்‌: என | “அவ பாஸ்ய அவபாஸகயோ: விவேகதோ5னுபலப்தி: ப்ரஸித்தா” 
விஷயத்தில்‌ பிரதிபலிக்கும்‌ சுவிசேஷமான நிறத்தை அறிவது எளிது. நிர்விசேஷமான பிராகாசத்தை 
அறிவது கடினம்‌. (பிரு.4.3.7) இப்படி சைதன்யம்‌ கூடியதாகக்‌ காணப்படுகின்ற புத்தி முதலிய 
உபாதிகளை எளிதாக அறிந்து இதை “தான்‌' என்று நினைப்பதால்‌ ஆத்மாவானது 
நிர்விசேஷமானதாய்‌ அதன்‌ நிர்விசேஷ ஸ்வரூபத்தை அறியாததால்‌ ஜீவன்‌ கஷ்டத்தை 
அனுபவிக்கின்றது. 
13.12. கனவின்‌ உதவி 


மேற்‌ கூறப்பட்டதற்கு அனுசரணையாக ஆத்மாவின்‌ இருத்தலை எல்லோரும்‌ அறிவர்‌. ஆனால்‌ 
உபாதிகளுடன்‌ அதை அறிவதால்‌ தன்னை உபாதிதர்மமாகவே ஆத்மாவில்‌ ஏற்றிப்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. 
புத்தியானது தர்மத்துடன்‌ இருக்கும்‌ போது தன்னையே தர்மமானவர்‌ என்றும்‌, அதர்மம்‌ கூடியதாக 
உள்ள போது அதர்மமானவர்‌ என்றும்‌ நினைக்கின்றனர்‌ அது போல பிரகாசம்‌ கூடியவர்‌ - அல்லாதவர்‌, 
ஆசையுடையவர்‌ அல்லாதவர்‌, கோபம்‌ கூடியவர்‌ அல்லாதவர்‌ என்று கூறுகின்றனர்‌. (அத்தியாயம்‌ 
10.1.4) தாமம்‌ கூடியதும்‌ அதுவே, அதர்மம்‌ கூடியதும்‌ அதுவே, ஆனால்‌ தர்மம்‌ இல்லாததும்‌ அதுவே, 
அதுவே அதர்மம்‌ இல்லாததும்‌ சரீரம்‌ ஆனது ஆண்‌ என்றால்‌ தன்னையே ஆண்‌ என்றும்‌ பெண்‌ 
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என்றால்‌ பெண்‌ என்றும்‌ நினைக்கின்றனது. ஆணும்‌ அதுவே பெண்ணும்‌ அதுவே ஆணும்‌ அது அன்று 
பெண்ணும்‌ அது அன்று. (அத்தியாயம்‌ 9.3 (5)) 


13.13. தூக்கம்‌ 


விழிப்பு நிலையில்‌, ஸ்தூல மற்றும்‌ சூக்ஷ்ம சரிரம்‌ மூலமும்‌ கனவு நிலையில்‌ மனதின்‌ மூலமும்‌, 
ஜீவன்‌ கருமம்‌ புரிந்து அதை அனுபவிக்கவும்‌ செய்கிறது., இது மிகவும்‌ அயர்ச்சியை அளிக்கிறது. 
பெரிய பறவை, பறப்பதால்‌ உண்டாகும்‌ அலுப்பு தீர, தன்னுடைய கூட்டிற்கு திரும்ப வருகின்றது. 
அதுபோல ஜீவன்‌ அலுப்பை ஒட்ட தூக்கத்தை அடைகின்றான்‌ (பிரு.4.3.11, சா.6.8.2.) சுஷுப்த்தியின்‌ 
லக்ஷணத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ ஸ்ருதி அதற்கு சில பெயர்‌ கொடுக்கின்றது. இந்த நிலையில்‌ ஜீவன்‌ 
சுஷுப்தஸ்தானம்‌ ஆகும்‌. விழிப்பு நிலையிலும்‌, கனவு நிலையிலும்‌ உண்டான மனதுடைய௰்‌ 
சஞ்சலத்தின்‌ காரணமாக பல விருத்திகள்‌ தூக்கத்தில்‌ ஒன்றாக ஆகின்றன. இரவில்‌ இருட்டின்‌ £ல்‌ 
மூடப்பட்ட ஜகத்‌ ஒன்றாவதுபோல. ஆதலால்‌ சுஷுப்தாத்மா ஏகீபூதம்‌ ஆகும்‌. பல விருத்தகளான 
சஞ்சலத்தினை விடுத்து ஒரு கூட்டமாக ஆனதால்‌, ஜீவன்‌ பிஞ்ஞானகனம்‌ ஆகிறது. இந்நிலையில்‌ 
தூக்கத்தினால்‌ பீடிக்கபட்ட ஜீவன்‌ ஆனந்தத்தில்‌ முழ்கி ஆனந்தமயம்‌ ஆகிறான்‌. ஏனென்‌ றால்‌, 
எந்தத்‌ தகவலும்‌ இல்லாமல்‌ ஆனந்தத்தை அனுபவிக்கிறான்‌. அதுவே ஆனந்தபுக்‌ ஆகும்‌. விழிப்ப 
மற்றும்‌ கனவு நிலைகளுக்கு எந்த சைதன்ய நிலையானது உன்டாகிறதோ அதற்கு இதுவே 
வழியானதால்‌, சேதோமுகம்‌. எது நடந்ததோ, எது நடக்கப்போகிறதோ இரண்டையும்‌ அறிவதாக 
இருப்பதால்‌ இது பிராஞ்ஞன்‌ ஆகும்‌. 
௭௭ ஏரி 4 ௧௮௭ ர்‌ கார்‌ எ ௭௮௭ கார்‌ UF ஈராறு, 
ஜானா மிர: ளான ர ரோணன்‌ ஜரினா: பாரி: மா: 

“த்ர ஸுப்தோ ந கஞ்சன காமம்‌ காமயதே ந கஞ்சன ஸ்வப்னம்‌ பச்‌'யத்‌ 
தத்‌ ஸுஷாப்தம்‌, ஸ “ஷு ப்தஸ்தான: ஏகீபூத: ப்ரஜ்ஞானகன 


ஏவானந்தமயோ ஹ்யானந்தபுக்‌ சேதோமுக: பராஜ்ஞ: த்ருதீய: பாத்‌: 
(மாண்‌.5)” 


13.14. தூக்கத்தில்‌ ஜீவன்‌ எங்குள்ளது? 


ஈன எரு ஜூரி எளி “ததா நாடீஷு ஸுப்தோ பவதி" - ஆழ்ந்த உறக்கத்தில்‌ ஜீவன்‌ 
சூரியனுடைய தேஜஸோடு கூடியதான 'ஹித' என்கிற பெயருள்ள நாடியில்‌ உள்ளது. (பிரு.4.3.20. 
சா.8.6.3) சிண ளான! “ஏஷோ5ந்தர்ஹ்ருதய அகாச'ஸ்தஸ்மின்சேதே 5 
இதனைவியத்தினில்‌ ஜீவன்‌ உறங்குகின்றது (பிரு.2.1.47) ளே என எகரி ஏனா: என்‌ 4 
ளர்க i: எனவ புரள 96 “ஹிதா நாம நாட்யோ த்வாஸப்ததி: ஸஹஸ்ராணி 
ஹ்ருதயாத்‌ புரீததம்‌ அபிப்ரதிஷ்டந்தே தாபி: ப்ரத்யவஸ்ருப்ய புரீதாதி சே தே - இந்த நாடிகள்‌ 
72,000 ஆகும்‌. புரிந்த இதயத்தை மூடியுள்ள ஆவரணம்‌, அரசு இலையிலுள்ள நாடிகள்‌ போல இந்த 
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நாடிகள்‌ இதயத்திலிருந்து புறப்பட்டு புரீதத்தை சூழ்ந்து சரீரம்‌ முழுவதையும்‌ வியாபிக்கின்றது. 
(பிரு.2.1.19) என ரிகா எள “ததா ப்ராணைகதா பவதி” ப்ரஹ்ம சூத்திரத்தில்‌ 
நிச்சயிக்கப்பட்டுள்ளது: ப்ருகதாரண்யகத்தில்‌ கூறப்பட இதயமாகட்டும்‌ (சூ.1.3.14), கெளஷிதிகி 
உபநிடதத்தில்‌ கூறப்பட்ட ப்ராணன்‌ ஆகட்டும்‌ (சூ.1.1.28), சாந்தோக்யத்தில்‌ கூறப்பட்ட நாடிகள்‌ 
ஆகட்டும்‌ (சு.பா.3.2.7), இவை ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. சந்தர்ப்பத்திற்கு ஏற்ப இதை நாடி இதயம்‌, ப்ராணன்‌ 
என்று கூறப்பட்டாலும்‌, தாத்பர்யம்‌ ப்ரஹ்மத்தைக்‌ குறிப்பதே என்று அறிய வேண்டும்‌. 


138.15. அத்விதியாதாவஸ்தா (ஒருமை நிலை) 


தூக்க நிலையில்‌ ஒரு அம்சம்‌ மிகவும்‌ ஆச்சரியம்‌ தரக்கூடியது. விழிப்பு நிலையிலோ கனவு 
நிலையிலோ நாம்‌ மற்றவரின்‌ அனுபவத்தைக்‌ கேட்டு அறியக்‌ கூடியதாகிறது. அவருக்கு வலி எங்கு 
உள்ளது, குறைந்துள்ளதா அல்லது அதிகரித்துள்ளதா முதலியனவாக. அதுபோல ஒருவருடைய 
அனுபவத்தை அவரைக்‌ கேட்ட பின்னரே நாம்‌ அறிதல்‌ இயலும்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ நல்ல உறக்கத்தில்‌ 
உள்ளவர்‌ என்று கூறியது கேட்டதுமே நமக்கு அதன்‌ அனுபவம்‌ உண்டாகிறது. அதைக்‌ குறித்துக்‌ 
கேட்க அவசியமில்லை இது மிகவும்‌ ஆச்சரியமான விஷயம்‌. 


இது எப்படி உண்டாகிறது? இதற்கு ச்ருதி இப்படிப்பட்ட காரணம்‌ தருகின்றது: எல்லோரும்‌ 
தூக்கத்தில்‌ தன்‌ இயல்பில்‌ இருப்பதனால்‌ இவ்வாறு என்று வேறு முறையில்‌ பதிலளித்தாலும்‌ அது 
சரியாகாது. விழிப்பு நிலையில்‌ சரீரம்‌, இந்திரியம்‌ மற்றும்‌ மனது மூலமும்‌, கனவு நிலையில்‌ மனது 
மூலம்‌ மட்டும்‌ நாம்‌ ஞானத்தை அறிவோம்‌. இந்த உபாதிகள்‌ ஒவ்வொரு ஜீவனுக்கும்‌ வேறுபட்டது 
என்பதால்‌ அதன்‌ அனுபவமும்‌ வேறுபட்டதாக உள்ளது. அதனாலேயே ஒருவரும்‌ மற்றவரிடம்‌ 
அவருடைய அனுபவத்தைக்‌ கேட்டறிய வேண்டியதாகிறது. ஆனால்‌, விழிப்பு, கனவு நிலைகளில்‌ 
விசேஷ ஞானத்திற்குக்‌ காரணமான ரூபம்‌ முதலிய விஷயம்‌, இந்திரியங்கள்‌, அந்தக்கரணம்‌ 
முதலியவை அவித்யை காரணமாக வேறுபடுகின்றன. ஆனால்‌ தூக்க நேரத்தில்‌ அவித்யையினால்‌ 
உண்டாகும்‌ வேற்றுமையை விடுத்து ஒன்றாக ஆகின்றது. இந்நேரத்தில்‌ ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 
பிரிவற்றதாக இருப்பதால்‌, ரூபம்‌, சரீரம்‌ முதலிய சம்பந்தத்தின்‌ மூலம்‌ விழிப்பு கனவு முதலியவையே 
ஆத்மாவின்‌ பிரகாசமாகும்‌ நான்‌-நீ' என்பதின்‌ வேறுபாடு முழுவதும்‌ விலகிவிடுகிறது. தான்‌ மட்டும்‌ 
தனியாக இருக்கின்றார்‌. aa fe ய ஃதட்டி பப டர TUT அன ண ug: 9 எ dd HOT அன்னை 
weuentaanretd | fA Tf கான்‌ TAT ளானை: WUT தா |... 8 ஏ எள்ள 
ணார: TAA UT எ ரோ Frere பன: | WA ௭ றன எள்‌ என்‌ Frag | 
எனாளா 9 என “யத்‌ ஹி தத்‌ விசே'ஷ தர்சணகாரணம்‌ அந்த:கரணம்‌ சக்ஷ-: ரூபம்‌ 
ச ததவித்யயா அன்யத்வேன ப்ரத்யுபஸ்தாபிதமாஸீத்‌, ததேதஸ்மின்‌ காலே ஏக்பூதம்‌ 
ஆத்மனா பரேண பரிஷ்வங்காத்‌... அயம்‌ து ஸர்வாத்மனா ஸம்பரிஷ்வக்த: ஸ்வேன பரேண 


ப்ராஜ்னஞோனாத்மனா ப்ரியமெவ புருஷ:, தேன ந ப்ருதக்த்வேன வ்யவஸ்திதானி கரணானி 
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விஷயாச்‌ச, தத்பாவாத்‌ வீசே'ஷதர்சணம்‌ நாஸ்தி எல்லோருடைய தூக்க நிலையிலும்‌ தான்‌ 
மட்டும்‌ இருப்பதால்‌ அடுத்தவரின்‌ அனுபவத்தை கேட்டறியாமலே நாம்‌ அறிவது இயலும்‌. அதனால்‌ 
சுஷுப்தி விசாரத்தினால்‌ நமக்குத்‌ தீர்மானம்‌ ஆவது, சரீரம்‌, இந்திரியம்‌ முதலிய உபாதிகளற்றதால்‌ 
ஒவ்வொருவரிடமும்‌ எந்தப்‌ பிரிவும்‌ இல்லை. அதனால்‌ நான்‌-நீ என்ற பிரிவான சம்சாரம்‌ அங்கில்லை. 
கார்‌ ள எள்‌ எள என்‌ என்னி என எனி குமாரோ வா மஹாராஜோ வா 
மஹாப்ராஹ்மணோ வா அதிக்னீம்‌ அனந்தஸ்ய கத்வா ச'யீத' குழந்தையானாலும்‌, 
பெரியவரானாலும்‌, ராஜாவானாலும்‌, மகாப்ராம்மணனாலும்‌ அறிவுள்ளவன்‌ ஆனாலும்‌, மூடன்‌ 
ஆனாலும்‌, ஆண்‌ ஆனாலும்‌ பெண்‌ ஆனாலும்‌ தூக்கத்தின்‌ ஆனந்தம்‌ ஒன்றுபோலவே இருக்கும்‌. 
(பிரு.2.1.19) இது ஆனந்தமானது, அதிக்னீ, அதாவது, துன்பத்தை முழுவதும்‌ அழிப்பது, ஏனென்றால்‌, 
தூக்கத்தில்‌ துன்பமானது இருத்தல்‌ இயலாது. என எனின்‌ ஏசா 3 எரு தத்வா 
அஸ்யைதததிச்சந்தா அபஹதபாப்மா அபயம்‌ ரூபம்‌'- இந்நிலையில்‌ இருப்பவரின்‌ ஸ்வரூபம்‌ 
ஆசையுற்று, புண்ணிய பாவமற்று அபய பாதையாகும்‌ (பிரு.4.2.20) 


ஆனால்‌, இந்நிலையிலிருந்து வெளியேறியதும்‌, இந்த ஆனந்த மானது முடிவடைகிறது. 
தூக்கத்தில்‌ இருந்த பிரிவுற்ற நிலையிலிருந்து கனவு நிலையை அடைந்தோ விழிப்பு நிலையை 
அடைந்தோ, எவன்‌ மகாராஜா நிலையை விட்டிருந்தானோ அவன்‌ மீண்டும்‌ மகாராஜா ஆகின்றான்‌. 
எவன்‌ தரித்திர நிலையை விட்டிருந்தானோ அவன்‌ மீண்டும்‌ தரித்திர நிலையை அடைகின்றான்‌. 
எ௲னளி ள்ளி எ ஏலி எ எதி எ ௫௮ ௭ ராதி எ ஸி எ லள எண்‌ என எள்‌ 
'த இஹ வ்யாக்ரோ வா ஸிம்ஹோ வா வ்ருகோ வா வராஹோ வா கீடோ வா பதங்கோ வா 
தம்சோ' வா மச'கோ வா யத்யத்‌ பவந்தி ததா பவந்தி' அப்படி புலி, சிங்கம்‌, ஆடு, பன்றி, பூச்சி, 
பட்டாம்பூச்சி, தேனீ அல்லது ஈச்சையாக இருந்திருந்தால்‌ அதுவே ஆகிறது அதன்‌ வாசனை 
அழிவதில்லை (சா.6.9.3) இதுவே இந்த நிலையில்‌ பெரும்‌ பிரச்னை. 


13.16. பரமானந்தம்‌ இதுவே 
தூக்க நிலையில்‌ ஜீவன்‌ எந்த ஆனந்தத்தை அனுபவம்‌ செய்கின்றதோ அதுவே பரமானந்தம்‌. 
இதைப்‌ போல அல்லது இதைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான ஆனந்தம்‌ வேறில்லை எனன ஈகி ஊனி எனின்‌ 
கத்‌ TS UAT ase ஈரா Yrs ஈரி எக: 5 ஈன சான: “ஸ்லில ஏகோ 
த்ரஷ்டா$த்வைதோ பவதி... எஷா$ஸ்ய பரமாகதி எஷோ$ஸ்ய பரமாஸம்பத்‌ எஷோ5ஸ்ய 
பரமோ லோக: ஏஷோ5ஸ்ய பரம ஆனந்த: ' -இந்த ஜீவன்‌ நீரைப்போல தெளிவாக இருக்கிறது. 
இரண்டற்றதாக இருக்கிறது. இதுவே பயமற்ற அபய நிலை, இதுவே பரமாத்மா. ஜீவனுக்கு இதுவே 

பரமாகதி, பரமசம்பத்தி, பரமலோகம்‌ மற்றும்‌ பரமானந்தம்‌. (பிரு.4.3.32) 
ஸ்ருதியினில்‌ தூக்கத்தின்‌ ஆனந்தத்தைப்‌ புரிந்து கொள்வது எளிதல்ல. இந்த விஷயத்தில்‌ 
நம்பிக்கை உண்டாவதில்லை. எந்த முயற்சியும்‌ இல்லாது அடையப்படும்‌ இந்த தூக்க ஆனந்தமானது 
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ப்ராயமாக மிகவும்‌ உபாக்ஷணம்‌ செய்யப்படுவதாக ஆகிவிட்டது. ஆனால்‌, எப்படிக்‌ கூறினாலும்‌ தூக்க 
ஆனந்தமானது துன்பம்‌ கலப்பில்லாத ஆனந்தமாகவும்‌, பரமானந்தமாகவும்‌ எவ்வாறு இருக்க 
இயலும்‌? துன்பத்தின்‌ இன்மையே ஆனந்தம்‌ என்று கருதல்‌ இயலாது. ஆனந்தம்‌ பாவரூபமான 
(ஆத்தல்‌ உடைய) ஒரு அனுபவம்‌. ஆனந்தம்‌ விஷயத்திலிருந்து உண்டாவது என்பது எல்லோரும்‌ 
அறிந்ததே. ஒரு ஆனந்தமானது மற்ற ஆனந்தத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக இருப்பது பிரத்யூகமே. 
ஆதலால்‌ பரமானந்தம்‌ ஏதோ ஒரு விஷயத்திலிருந்து உண்டாவதே ஆகும்‌. ஆனால்‌ சுஷுப்தியில்‌ 
ஜீவனானது விஷயத்திலிருந்து விலகியுள்ளது. அதனால்‌ தூக்க ஆனந்தமானது பரமானந்தம்‌ 
எவ்வாறு ஆக இயலும்‌ என்றால்‌, அதற்கு பதில்‌ அத்யாரோபம்‌-அபவாதம்‌ மூலம்‌ செய்யப்படுகிறது. 


13.17. ஆனந்த மீமாம்ஸை 


இந்த பிரத்தியக்ஷமான நிர்னயத்தை ஏற்று நாம்‌ செயல்படுவோம்‌, அதாவது விஷயத்தின்‌ 
சம்மந்தத்தினாலேயே சுகம்‌ உண்டாகிறது. என்று (அத்யாரோபம்‌) ஆனால்‌ நித்தியாநித்திய வஸ்து 
விவேகத்தை (அத்யாயம்‌ 2.1) கூறும்‌ போது, விஷயம்‌ அறியப்பட்டவுடன்‌ சிறிது நேரம்‌ கழிந்ததும்‌, 
அதனால்‌ உண்டான சுகமும்‌ முடிந்து விடுகின்றது என்பது ப்ரத்யக்ஷமே. விஷய சம்பந்தத்தால்‌ மட்டுமே 
சுகம்‌ உண்டாவது நிராகரிக்க முடியாதது. ஆனால்‌ இந்த மூன்று பிரத்தியக்ஷ அனுபவத்தையும்‌ 
எவ்வாறு நாம்‌ புரிந்துகொள்வது? அதாவது விஷயத்தோடு சம்பந்தம்‌ உள்ள போது சுகமானது 
எவ்வாறு முடிவடைகின்றது அது முடிந்த உடனேயே அதன்‌ ஆசையானது ஏன்‌ மீண்டும்‌ 
தோன்றுவதில்லை? 


சந்தேகம்‌: இதைக்‌ குறித்து தேஹாத்மவாதி கூறுவர்‌: இங்கு புரியாமல்‌ இருக்க ஒன்றும்‌ இல்லை. 
காரணம்‌ விஷயமே இப்படிபட்டது. சேரும்‌ போது இன்பம்‌ உண்டாகிறது, அந்த சேர்க்கையின்‌ 
நேரத்தை அதிகமாக ஆக்க நாம்‌ ஏதாவது வழி செய்தாக வேண்டும்‌. இந்த விஷயத்தில்‌ ஜீவனில்‌ 
எந்த முயற்சிபானது உண்டாகிறதோ அதுவே பிரயோஜனம்‌ உடையது. இதைத்‌ தவிர வேறு முயற்சி 
பிரயோஜனம்‌ அற்றதே ஆகும்‌. 


பதில்‌: எந்த முயற்சியும்‌ இல்லாது ஆழ்ந்த உறக்கத்தில்‌ அடையப்படும்‌ அனுபவம்‌ இன்பமே. 
சந்தேகம்‌: அது துன்பத்தின்‌ இல்லாமையே; இன்பம்‌ அன்று. 


பதில்‌: அது தவறு. காரணம்‌: பல சமயம்‌ வரையில்‌ தூக்கத்திற்கோ, உணவிற்கோ அல்லது வேறு 
இன்பம்‌ தரும்‌ விஷயத்தினுடைய சேர்க்கைக்கோ எந்த ஒரு வழியும்‌ இல்லாத போது அது முடிவில்‌ 
ஒன்றாக ஒரே நேரத்தில்‌ அடையப்படும்‌ போது, விஷய இன்பத்தை விடுத்து உணவிலும்‌, உணவு 
இன்பத்தை விடுத்து உறக்தத்திலும்‌ என்ற முறையில்‌ இன்பத்தை அனுபவிக்க விரும்புகின்றனர்‌. 
விஷய இன்பம்‌, உணவு இன்பம்‌ என்று எல்லாம்‌ இருக்கும்‌ போதும்‌, உறக்க இன்பம்‌ இல்லாது போனால்‌ 


மற்றவைகளை விடுத்துத்‌ தூக்க மாத்திரையால்‌ உறங்க முயற்சி செய்வதைக்‌ காண்கிறோம்‌. அதனால்‌ 
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விஷய இன்பத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ ப்ராணனைத்‌ தாங்கும்‌ இன்பம்‌, அதைக்‌ காட்டிலும்‌ உறக்க இன்பம்‌ 
அதிகமான மகத்துவம்‌ உடையது. அது மட்டுமல்ல தூக்கத்திற்கு இடையூறாக இருந்தால்‌, அதை 
ஆனந்தம்‌ அளித்த மனைவி அல்லது குழந்தைகள்‌ மேலும்‌ வெறுப்பு காண்பிக்கப்படுகிறது. அதனால்‌ 
தூக்கத்தில்‌ துன்பத்தின்‌ இன்மை என்று கூறுதல்‌ தவறு. அதுவே எல்லாவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக 
இன்பம்‌. 

சந்தேகம்‌: தூக்கத்தில்‌ விஷயமல்லாத இன்பம்‌ எவ்வாறு உண்டாக இயலும்‌? 

பதில்‌: கனவில்‌ விஷயம்‌ அல்லாத நிலையிலும்‌ ஆனந்தம்‌ உண்டாவது ப்ரத்யக்ஷம்‌. ஆகையால்‌ 
இன்பத்திற்கு விஷயத்தின்‌ அவசியம்‌ இல்லை. 

சந்தேகம்‌: அங்கு விஷய வாசனையே விஷயம்‌? 

பதில்‌: விஷய வாசனையற்றதாக தூக்கத்தில்‌ பரமானந்தம்‌ உண்டாகிறது. 

சந்தேகம்‌: அப்படியானால்‌ நாம்‌ இன்பம்‌ மற்றும்‌ விஷய சம்பந்தம்‌ இரண்டிற்கும்‌ எந்த சம்பந்தமும்‌ 
இல்லை என்று கூற இயலும்‌. அப்படியானால்‌, விஷயத்தின்‌ சேர்க்கையில்‌ உண்டாகும்‌ இன்பத்திற்கு 
என்ன காரணம்‌? 


பதில்‌: இந்த சந்தேகம்‌ நியாயமானதே, இதைக்‌ குறித்து சாஸ்திரம்‌ கூறுவது: அதைப்‌ புரிந்து 
கொள்ள மிகவும்‌ சூக்ஷமமாக விசாரம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. விஷயத்தில்‌ இருந்தால்‌ சில நேரம்‌ இன்பம்‌ 
உண்டாகலாம்‌, சில நேரம்‌ உண்டாகாமலும்‌ இருக்கலாம்‌. அதனால்‌ விஷயத்திலிருந்து இன்பம்‌ 
தோன்றியதா இல்லையா என்று கூற இயலாது. காரணம்‌ விஷயமற்ற தூக்கத்தில்‌ இன்பம்‌ இருப்பதால்‌ 
விஷயத்திற்கும்‌ இன்பத்திற்கும்‌ எந்த சம்பந்தமும்‌ இல்லை என்று கூறலாம்‌. இதை அறிந்து ஜீவன்‌ 
அனாதி அவித்யை த்க்‌ விஷயத்தை அடைய விரும்புகிறது. அதை அடையும்‌ போது அந்த 
விஷயத்தில்‌ தாதாத்மீயம்‌ உணடாகிறது. தன்னைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறான ஒன்றும்‌ அவருக்கு 
அபபொழுது தெரிவதில்லை (அத்தியாயம்‌ 13.23) அதனால்‌ அந்த நேரத்தில்‌ அவருடைய ஸ்வரூபத்தின்‌ 
மேல்‌ உள்ள போர்வை விழுந்து விடுகிறது. அந்த ஸ்வரூபத்தில்‌ ஆனந்தமே அதுவரை 
அனுபவிக்கப்படுகிறது. புண்ணியகர்மத்தினால்‌ அடையப்பட்டதால்‌ அது கனிசமாக ஆனதால்‌ 
ஆன ந்தமும்‌ கனிசமாக இருக்கின்றது. மீண்டும்‌ திரைமூடிவிடுகிறது, 'பல' என்ற பாவம்‌ மீண்டும்‌ 
தோன்‌ றுகின்றது. அதன ரல்‌ விஷயத்தின்‌ சேர்க்கையில்‌ இருக்கும்‌ போது அனுபவமாகும்‌ இன்பத்தின்‌ 
காரணம்‌ ஆவரணம்‌ விலகுவதே, விஷயம்‌ அல்ல என்று கூறலாம்‌. இருந்தாலும்‌, விஷயத்தின்‌ 
சேர்க்கையால்‌ அது உண்டாவதால்‌ விஷயமே காரணம்‌ என்று கூறப்படும்‌ (கதை.பா.2.5.4) 
இப்படி லெளகிகமான ஆன ந்தமும்‌ ப்ரஹ்மானந்தத்தின்‌ அம்சமே ஆகும்‌. அதனால்‌ முதலில்‌ கூறப்பட்ட 
அத்தியாரோபமான விஷய சேர்க்கையினாலேயே இன்பம்‌ உண்டாகிறது என்பது அபவாதம்‌ 


ஆகிறது. 
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1218. ஆனந்தத்தின்‌ நிலைகள்‌ 


ஆனந்த அனுபவத்தைப்பற்றிய இந்த விசாரத்தினால்‌ நமக்கு தெளிவாகிறது: தூக்கத்தில்‌ 
உபாதிகள்‌ இல்லாத நிலையில்‌ பல' என்கிற புத்தியானது முழுமையாக அழிவதால்‌, ஆத்மா மட்டுமே 
எஞ்சியிருக்கிறது. தூக்கத்தின்‌ இந்த லக்ஷனமே அந்த நேரத்தில்‌ பரமானந்தத்திற்குக்‌ காரணமாகும்‌. 
ஆத்மாவானது ஆனந்த ஸ்வரூபமானதால்‌ அது ஆழ்ந்த உறக்கத்தில்‌ மட்டுமே அனுபவத்தில்‌ வரும்‌ 
என்று நினைக்கக்‌ கூடாது. தன்னுடைய ஸ்வரூபத்தை அறிவதால்‌ எவரொருவர்‌ பரமானந்தத்தை 
அடைகிறாரோ அது விழிப்பிலும்‌ கனவிலும்‌ தடையில்லாமல்‌ இருக்கும்‌. இது ஒரேயடியாக 
உண்டாவதில்லை. முறையாக உண்டாகிறது. தன்னுடைய ஸ்வரூபத்தின்‌ ஆவரணம்‌ (மூடல்‌) நீங்க 
நீங்க ஆனந்தமானது அதிகரிக்கிறது. ஆவரணம்‌ நீங்க நீங்க பேத புத்தியானது குறைகிறது. 
வெளியுலகத்தோடு 'தாதாத்மீயம்‌' அதிகரிக்கின்றது. மனிதனின்‌, கந்தர்வரின்‌, பித்ரூக்களின்‌, 
தேவர்களின்‌, இந்திரனின்‌, பிரகஸ்பதியின்‌, பிரஜாபதியின்‌, நான்முகனின்‌ ஆனந்தம்‌ என்று 
ஆனந்தத்தின்‌ அதிகரிப்பு உண்டாகிறது. இவையெல்லாம்‌ பரமானந்தத்தின்‌ அம்சம்‌ மட்டுமே. ஆனால்‌ 
எவர்‌ ஸ்ருதியில்‌ பொருளை அறிந்தவரோ, பாவம்‌ அற்றவரோ, ஆசையற்றவரோ, அப்படிபட்ட 
ஆத்மாவை உணர்ந்தால்‌, அவர்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ தன்னையே காண்கிறார்‌. எதனாலும்‌ அவர்‌ 
பற்றப்படுவதில்லை. (பிரு.பா.4.3.33), (தை,ட்ங்‌.2.8.3.) 


13.19. துன்பத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ 


இனி இதே முறையில்‌ நாம்‌ துன்பத்தின்‌ ஸ்வரூபத்தையும்‌ விசாரம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. துன்பம்‌ 
ஒரு மித்யா பிரத்யயை (விருத்தி) ஆகும்‌. அவித்யை காம கருமத்தினால்‌ தோன்றும்‌ வாசனைகளின்‌ 
அனுசரணையாக விஷய இன்பம்‌ நழுவுவதாலே இந்த புத்தி பிரத்யயம்‌ தோன்றுகின்றது. விஷய 
இன்பம்‌ தன்னுடைய ஆவரணம்‌ நீங்குவதே ஆகும்‌, துன்பம்‌ ஸ்வரூபத்தினம்‌ மூடலே ஆகும்‌. (8.12.1) 
இதற்கு எந்த ஒரு நிச்சயமான ஸ்வரூபமும்‌ இல்லை. வாசனையால்‌ உண்டாவதால்‌ துன்பம்‌ ஒரு 
மித்யை பிரத்யயமே. பலவகைப்பட்ட மனிதர்களுக்கு இன்பமும்‌ பலவகைப்படுகிறது. அதனால்‌ துன்பம்‌ 
மித்யை பிரத்யயம்‌ என்று கூறப்படுகின்றது. அப்படி இருக்கும்‌ போது விஷய இன்பமும்‌ இப்படிபட்ட 
லக்ஷனம்‌ உடையதானதால்‌ அதுவும்‌ மித்யை பிரத்யயம்‌ ஆகிறது. ஆனால்‌ விஷய இன்பம்‌ துன்பத்தில்‌ 
ஒரு வேற்றுமை உள்ளது. விஷய இன்பமானது விஷயத்திலிருந்து தோன்றியதாக இருந்தாலும்‌ 
மித்யையானபோதும்‌ தன்னுடைய ஸ்வரூபமுடையதே ஆகும்‌. ஆனால்‌ துன்பத்தில்‌ ஸ்வரூபத்தினோடு 
சம்பந்தமானது எதுவும்‌ இல்லை. ஆனால்‌ உடலில்‌ அடி படுவதாலோ, சூட்டினால்‌ எரிச்சல்‌ உண்டாகும்‌ 
போதோ வலியானது தெளிவாக இருப்பது தெரிவதால்‌, எவ்வாறு வலி ஸ்வரூபத்தோடு சம்பந்தம்‌ 
அற்றது என்று கூறப்படுகிறது என்றால்‌, சம்பந்தமான து நிச்சயம்‌ இல்லை. ஏனென்றால்‌ வலி எங்கு 
உள்ளது என்று கேட்கும்‌ போது இங்கு என்று ஒரு இடத்தைச்‌ சுட்டிக்‌ காட்டுகிறார்‌ என்பதால்‌ 
துன்பத்திற்கே ஸ்வரூபத்துடன்‌ எந்த சம்பந்தமும்‌ இல்லை என்பது தெளிவு. இது' என்று அல்லது 
'இங்கு' என்று சுட்டிகாட்டப்படுவது நம்முடைய ஸ்வரூபமாக இருத்தல்‌ இயலாது. அப்படியானால்‌ 
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துன்பம்‌ ஏன்‌ உண்டாகிறது என்றால்‌ தேக அத்யாசத்தால்‌ அடி தனக்கு உண்டானதாக ஜீவன்‌ 
கருதுகின்றதால்‌ துன்பம்‌ தோன்றுகின்றது. இந்த அத்யாஸம்‌ தூக்கத்தில்‌ இருப்பதில்லை. ஆனால்‌ 
புண்ணானது இருக்கின்றது, இருந்தும்‌, வலியை அனுபவிப்பதில்லை. அதனால்‌ ஆப்பரேஷன்‌ செய்யும்‌ 
வைத்தியர்கள்‌ நோயாளிக்கு மயக்க மருந்து கொடுத்த பின்பே செய்கின்றனர்‌. 


13.20. தூக்கருபமே நம்முடைய ஸ்வரூபம்‌ 


இப்படி உபாதி சம்மந்தம்‌ இல்லாத, துன்பமற்ற, ஆசையற்ற, பிரிவற்ற, நிலையானது. தூக்கத்தில்‌ 
எது நிருபணம்‌ ஆகிறதோ அது ஜீவனுடைய உண்மை ஸ்வரூபம்‌ ஆகும்‌. ஸ்வரூபம்‌ என்றால்‌ 
தன்னுடைய இயல்பு. எது தன்னை விட்டு எப்போழுதும்‌ நீங்குவதில்லையோ அதுவே தன்னுடையது. 
(அத்தியாயம்‌ 5.1) இந்தத்‌ தூக்கத்தில்‌ அப்பா, அப்பா இல்லை, அம்மா, அம்மா இல்லை, தெய்வம்‌, 
தெய்வம்‌ இல்லை, திருடன்‌, திருடன்‌ இல்லை, சிசுவதம்‌, சிசுவதம்‌ இல்லை, சண்டாளன்‌. சண்டாளன்‌ 
இல்லை, சன்யாசி, சன்யாசி இல்லை, தபஸ்வி, தபஸ்வி இல்லை. இங்கு ஜீவன்‌ பாவத்தோடோ, 
புண்ணியத்தோடோ, சம்பந்தம்‌ உள்ளதல்ல. (பிரு.8.6.3) 38? எ எ - இர ஏஎ: 'அசரீரம்‌ 
வாவ ஸந்தம்‌ ந ப்ரியாப்ரியே ஸ்ப்ருச'த:' இந்த அசரீரம்‌ அதாவது சரீரத்துடன்‌ சம்பந்தமற்றதாக 
ஆகிறது. அதனால்‌ விரும்பப்பட்டதும்‌, விரும்பப்படாததும்‌ தீண்டுவதில்லை. (சா.8.12.1) அசரீரம்‌ 
தன்மையும்‌ கூட ஸ்வரூபமாக இயலாது ஏனென்றால்‌ மற்ற நிலையில்‌ சரீரம்‌ திரும்பி வந்து விடுகிறது 
(விழிப்பு/கனவு) என்றால்‌ தவறு ஏனென்றால்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ சரீரமற்றதான ஆத்மாவே விழிப்பு 
நிலையில்‌ சரீரம்‌ என்ற உபாதியோடு சரீரம்‌ உடையது போல்‌ காணப்படுகிறது. அப்பொழுதும்‌ சரீரம்‌ 
உடையதல்ல அவ்வித்யயால்‌ சம்மதமான வெளிவிஷயங்கள்‌ வேறுபட்டதாகக்‌ காணப்படும்போதும்‌ 
விழிப்பு நிலையில்‌ ஸ்வரூபத்திற்கு எந்தத்‌ தீங்கும்‌ விளைவிப்பதில்லை. இப்படி தூக்கத்தில்‌ நிலையற்ற 
நம்முடைய ஸ்வரூபம்‌ எதுவோ அது ப்ரஹ்மமே. 


13.21. நீங்கள்தான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 


ஏழாவது அத்தியாயத்தில்‌ ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ இருந்து வேறுபட்டதல்ல ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
ஜீவனில்‌ இருந்து வேறுபட்டது என்று கூறப்பட்டது. (7.1௮) புனர்ஜென்மம்‌ போது சரீரத்தில்‌ 
பிரவேசிக்கும்‌ ஜீவனைக்‌ குறித்து ஸ்ருதி இவ்வாறு கூறுகின்றது. என எள: ௭௫௭௭ 
ஏரின்‌: என்றி: ufos TAA 4 ௫ம்‌ எளிள்‌ எரி எ 95 
எனின்‌ 'தத்யதா ராஜாந மாயாந்தமுக்ரா: ப்ரத்யேநஸ ஸஒதக்ராமண்யோ ன்னை: 
பானை: ஆவஸதை: ப்ரதீகல்பந்தேயமாயாதீ அயமாகச்சதி இதி ஏவம்‌ ஹைவம்‌ ஸர்வாணி 
பூதானி ப்ரதிகல்பந்த இதம்‌ ப்ரஹ்மாயாதி இதமாகச்சதீதி'- வரும்‌ ராஜாவைக்‌ கண்டு மக்களும்‌, 
கிராம அதிகாரிகளும்‌, வருகிறார்‌ பாருங்கள்‌ வருகிறார்‌ என்று கூறி உணவு, நீர்‌, தங்கும்‌ இடம்‌, 


முதலியவையுடன்‌ வரவேற்கின்றனர்‌, அவ்வாறு பிரவேசிக்கும்‌ ஜீவனை எல்லா பூதங்களும்‌ பாருங்கள்‌ 
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ப்ரஹ்மம்‌ வருகின்றது. ப்ரஹ்மம்‌ வருகின்றது என்று கூறுகின்றன. (பிரு.4.3.37) இதே விஷயம்‌ 
அத்தியாயம்‌ 9.11ல்‌ முன்னர்‌ கூறப்பட்டது. அங்குக்‌ கூறப்பட்டதாவது: ஜீவன்‌ ஸ்தூல சூக்ஷம மற்றும்‌ 
காரண சரீரம்‌, என்ற உபாதிகளோடு கூடியது என்று. ஆனால்‌ ஜீவனைக்‌ குறித்து நிஜ ஸ்வரூபம்‌ 
கூறப்பட்ட இடத்தில்‌ இவ்வாறு இல்லை இங்கு” இது எல்லா உபாதியும்‌ அற்றது. எல்லா உபாதிகளும்‌ 
விடுபட்டது. இது ப்ரஹ்மமே, இதுவே ப்ரஹ்மம்‌ - விஷ்‌ சினி எனி எண எ ள அன்ன எள்‌ 
ஊண்‌ (யோஹம்‌ ஸோ$செள, யோ5ஸெள ஸோ$ஹம்‌ த்வம்‌ வா அஹமஸ்மி பகவோ 
தேவதே 5$ஹம்‌ வை த்வமஸி' பூஜைக்குரிய தேவதை நீங்களே நான்‌. நானே நீங்கள்‌ (ஜாபால 
ஸ்ருதி) ௭ ஏன என்ன்‌ “ஸ ஆத்மா தத்த்வமஸி ' - அந்த ஆத்மா நீ ஆகிறாய்‌ (௪.6.9.7) வணி 
ஏ ds எ ௭ 9௨ எள ஈர எனோட. “யோ$ந்யாம்‌ தேவதாம்‌ 
உபாஸ்தே5ந்யோ$ஸாவந்யோ $ஹம்‌ அஸ்மீதி ந ஸ வேத யதா பசு'ரேவம்‌ ஸதேவாநாம்‌ 

எவர்‌ இது வேறு நான்‌ வேறு என்று எண்ணி மற்ற தேவதைகளையும்‌ உபசரிக்கின்றனரோ அவர்‌ 
அறிந்தவர்‌ இல்லை. அவர்‌ அந்த தேவதைகளின்‌ பசு ஆவார்‌ (பிரு.1.4.10) ஆகியவை கூறி பிரிவுள்ள 
நோக்கினைச்‌ சிந்தனை செய்கின்றது ஸ்ருதி. அதாவது தூக்கத்தின்‌ அனுபவத்தில்‌ வரும்‌ நிருபாதிக 
ஜீவனே ப்ரஹ்மம்‌ காரிய-காரண அனன்யத்தன்மை நித்தியத்தினால்‌ வியவகாரமற்ற ப்ரஹ்மத்தை 
நிரூபித்தது போல இங்கும்‌ ஜீவனின்‌ ஸ்வரூபத்தினை நிரூப்பிபோம்‌. ஏனென்றால்‌ ௭4 எ எசா 
எனன என்‌ கொள்‌ அரு HANG aT இண்‌ TA சோர்‌ டாள்‌ எிள்ளிர்‌ 
“ஸர்வம்‌ ச நாமரூபாதீ ஸதாத்மனைவ ஸத்யம்‌ விகாரஜாதம்‌ ஸ்வதஸ்து அன்ருதமேவ 
வாசாரம்பணம்‌ விகாரோ நாமதேயம்‌ இத்யுக்தத்வாத்‌, ததா ஜீவோ5பீதி" நாமரூபம்‌ முதலிய 
எல்லா விகாரங்களும்‌ ஸ்வரூபம்‌ ஆனதால்‌ சத்தியம்‌ தனியாக நிலையில்‌ அனுருதம்‌ இப்படியே ஜீவனும்‌ 
(௪.ப.6.3.2) அதனால்‌ ஜீவ ப்ரஹ்ம அனன்யத்வ நியாயம்‌ மூலம்‌ ஜீவனில்‌ இயல்பான அவ்விவகாரத்தை 
புரிந்துகொள்வது அவசியமே எனன ளிளா அன்ன ஈர்‌ டன்னை ௫ எ எண அனு 
“பரமாத்மநோ ஜீவாதன்யத்வம்‌ த்ரடயதி, ஜீவஸ்ய து ந பரஸ்மாதன்யத்வம்‌ ஜீவன்‌ 
ப்ரஹ்மத்தில்‌ இருந்து வேறுபட்டதல்ல ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜீவனில்‌ இருந்து வேறுபட்டது. (ஸூ.பா.1.3.19) 
அந்த வாக்கியங்களில்‌ இரண்டாம்‌ நிலையில்‌ கூறப்பட்ட ஜீவன்‌ சுதந்திரமானவன்‌ ப்ரஹ்மத்துடன்‌ 
சம்பந்தமற்றவன்‌ என்பது உண்மையில்‌ இல்லை. முதல்‌ நிலையில்‌ கூறப்பட்ட ஜீவன்‌ ப்ராணனைத்‌ 
தாங்குவது முதலிய செயல்களைச்‌ செய்து கொண்டிருந்தாலும்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ இருந்து வேறுபட்டதல்ல 
எனின்‌ ண எனின்‌ என எனின்‌ என எனரிண்‌ நினா “நான்யதோ$ஸ்தி த்ரஷ்டா 
நாந்யதோ$ஸ்தீ ச்‌'ரோதா நாந்யதோ$ஸ்தி மன்தா நாந்யதோ$ஸ்தி வீஜ்ஞாதா ' - இவரைத்‌ 
தவிர வேறு பார்ப்பவர்‌ இல்லை, வேறு கேட்பவர்‌ இல்லை, வேறு சிந்திப்பவர்‌ இல்லை, வேறு அறிபவர்‌ 
இல்லை. (பி.௬.3.7.23) ஆனால்‌ ஸ்ருதி பிரமமத்தைக்‌ கூடஸ்தமாகவே கூறுகின்றது. அதனால்‌ உடல்‌ 
மூலம்‌ நடக்கும்‌ வியவகாரத்தைக்‌ கண்டு சாதகருக்கு “நான்‌ ப்ரஹ்மா ' ப்ரஹ்மத்தில்‌ இருந்து 


வேறுபட்டவனா? என்று சந்தேகம்‌ தோன்றுவது இயல்பே. ஆனால்‌ சரீரம்‌ எனப்படும்‌ உபாதியின்‌ 
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சம்பந்தத்துடனேயே இந்த வியவிகாரமானது காணப்படுகிறது. இது நிருபாதிகமான ஸ்வரூபத்தில்‌ 
இல்லை. தூக்க அனுபவத்தில்‌ இருந்து அறியப்படுகிறது. இதை நினைவில்‌ கொண்டு நம்முடைய 
ஸ்வரூபத்தினால்‌ உபாதி சம்பந்தத்தை நிராகரிப்பதனால்‌ 38 எனன “அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி' 
என்ற தீர்மானம்‌ உண்டாகிறது. நித்தியாஸத்தினால்‌ இது திடமாகி வியவகார நிலையிலும்‌ ஜீவன்‌ 
ப்ரஹ்ம ஞானத்திலிருந்து நழுவுவதில்லை. தன்னையே நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்று உணர வேண்டும்‌. 
இதைக்‌ குறித்து எத்தனை அறிவாளியாய்‌ இருந்தாலும்‌ தனியாக விசாரித்து யுக்தியைத்‌ தர 
இயலாது. அதாவது ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஆகும்‌. என்பதை தர்க்கத்தால்‌ நிரூபித்தல்‌ இயலாது. ஆனால்‌ 
ஸ்ருதி கூறுவதை யுக்தியினால்‌ நாம்‌ புரிந்து கொள்ள இயலும்‌. 


13.22. ப்ரஹ்மம்‌-ஆத்ம ஐக்கிய தன்மையில்‌ யுக்தி 

எந்த யுக்தியினால்‌ நான்‌ ப்ரஹ்மமே, நானே ப்ரஹ்மம்‌, என்ற ஸ்ருதி வாக்கியத்தினால்‌ விசாரம்‌ 
செய்ய வேண்டுமோ அதற்குக்‌ கீழே காண்பிக்கப்பட்ட இரண்டு விஷயத்தை நாம்‌ நினைவில்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. 

அ) கூறப்பட்ட வாக்கியத்தில்‌ நான்‌” என்பதின்‌ பொருள்‌ தூக்கத்தில்‌ நிரூபணமான நிருபாதிக 
(உபாதியற்ற) ஸ்வரூபம்‌. விழிப்பு, கனவில்‌ அனுபவமாகும்‌ உபாதிகூடிய ஸ்வரூபம்‌ அல்ல. 


ஆ) ப்ரஹ்மம்‌, சத்தியம்‌, ஞானம்‌ மற்றும்‌ அநந்தம்‌. இனி இந்த ப்ரஹ்ம லக்ஷனத்திற்கு ஏற்ப நாம்‌ 
ப்ரஹ்மமா இல்லையா என்று யுக்தியினால்‌ தீர்மானிக்க வேண்டும்‌. சத்தியம்‌ என்றால்‌ எப்பொழுதும்‌ 
ஒன்று போல இருப்பது (அத்தியாயம்‌ 9.4) தேசம்‌, காலம்‌ மற்றும்‌ விஷயம்‌ ஆகிய வரையரை இல்லாதது. 
அறிபவரின்‌ அனுபவ விஷயமாகாத விஷயம்‌ அசத்தியம்‌ ஆகிவிடுகிறது, அசத்தியத்‌ தன்மை வேறு 
முறையில்‌ உண்டாவதில்லை. தூக்கம்‌ எவருக்கு உண்டானாலும்‌, எந்த தேசத்திலேயோ அல்லது 
காலத்திலோ உண்டானாலோ, அந்த அனுபவம்‌ ஒன்றாகவே உள்ளது. அதில்‌ தேச, கால வேறுபாடு 
இருத்தல்‌ இயலாது இதுவே சத்தியத்‌ தன்மையின்‌ லக்ஷனம்‌. 

முன்னர்‌ (அத்தியாயம்‌ 9.10) வர்ணிக்கப்பட்ட ஞானம்‌ என்பதின்‌ பொருள்‌ நினைவில்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. அது ஏதோ ஒரு விஷயத்தின்‌ விருத்தி ஞானம்‌ இல்லை அது நிர்விசேஷமான 
ஞப்பதியாகும்‌, ஸ்வரூபத்தில்‌ ஞானமாகும்‌ சுஷுப்தியில்‌ விசேஷம்‌ கூறியுள்ள விருத்தி ஞானமானது 
இருத்தல்‌ இயலாது. ஆனால்‌ ஞாப்தி ரூபமானது, ஆத்ம ஜோதியானது உள்ளது. இவ்வாறு இல்லாமல்‌ 
போனால்‌ விழித்த பின்‌ நாம்‌ கூற இயலாது எனக்கு ஒன்றும்‌ தெரியவில்லை அங்கு என்று. அதனால்‌ 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஞானரூபமான லக்ஷனம்‌ தூக்கத்தில்‌ நிச்சயமாகின்றது. வரையறையான அநந்த 
தன்மை தேசம்‌, காலம்‌ அல்லது விஷய ஞானம்‌ வழி வரலாம்‌. வேறு வகையில்‌ அனுபவிப்பவருக்குத்‌ 
தோன்றினாலும்‌, உண்டாவது. வேறு முறையில்‌ இல்லை (அத்தியாயம்‌ 9.6) ஆனால்‌ 
சுஷுப்தியாத்மா வில்‌ அதனில்‌ ஒன்றும்‌ இல்லாததால்‌ அத்தகைய தன்மை தானே நிரூபணமாகிறது. 
தூக்க நிலையிலும்‌ ப்ரஹ்மா த்மமைகதன்மையே நிரூபணமாகிறது. இன்னோரு வழியிலும்‌ காணலாம்‌: 
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தூக்கத்தில்‌ உள்‌ , வெளி' என்கிற பிரபஞ்சம்‌ முழுவதும்‌ ஆத்மாவில்‌ இருந்து வேறுபட்டது 
என்ற அனுபவம்‌ எல்லோருக்கும்‌ உண்டாகின்றது. 


ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஆனந்திய லக்ஷனத்தினால்‌ (ஆனந்தம்‌) ப்ரஹ்மம்‌ ஜீவனிலிருந்தும்‌, காரிய 
பிரபஞ்சத்திலிருந்தும்‌ வேறுபட்டது என்று தெளிவாகின்றது. 


எல்லாவற்றிலிருந்தும்‌ வேறுபடும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ தன்னுடைய ஞான லக்ஷனத்தினால்‌ ஒன்றே 
ஆகிறது. 


அதனால்‌ தூக்கத்தில்‌ எல்லோரிடத்திலும்‌ வேறுபட்ட ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ இருந்து வேறுபட்டது 


அல்ல. அதாவது தூக்கத்தில்‌ நானும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ என்று இரண்டு இருப்பதில்லை. அதனால்‌ நான்‌ 
ப்ரஹ்மமே. 


தூக்கத்தில்‌ இப்படிப்பட்ட யுக்தியைக்‌ கூறினால்‌ சில சந்தேகங்கள்‌ உண்டாகும்‌. தான்‌ ஞான 


இயல்பு இருந்தாலும்‌ நான்‌ ஏன்‌ எதையும்‌ அறிவதில்லை, தன்னையே ஏன்‌ அறிவதில்லை என்று. 
13.23. விசேஷ ஞானம்‌ ஏன்‌ இல்லை? 


புராண காலத்தில்‌ ஆத்ம தத்துவத்தை அறிய இந்திரன்‌ பிரஜாபதியை அணுகிச்‌ சென்று 
கேட்கிறார்‌. இதற்கு பதிலாக பிரஜாபதி: சுஷுப்தியாத்மாவைக்‌ கூறுகிறார்‌. ME Grad ala சாணார்‌ 
ளார்‌ எணண அனி ளி ணு எ ணின்‌ எண்‌ ரானா எச்‌ நளன்‌ “நாஹ 
கல்வயமேவம்‌ ஸம்ப்ரத்யாத்மானம்‌ ஜானாதி அயமஹமஸ்மீதி நோ ஏவேமானி பூதானி 
வினாச'மேவாபீதோ பவதி, நாஹமத்ர போக்யம்‌ பச்‌'யாமி”' -இது தன்னையே அறிவதில்லை, 
எதையும்‌ அறிவதில்லை விநாசத்தை அடைந்துள்ளது. எனக்கு இங்கு எந்த போக்கியமான விஷயமும்‌ 
காணப்படவில்லை. (சா.8.11.1) மிகவும்‌ புண்ணியவானான புத்திசாலியான இந்திரனுக்கே இந்த 
சந்தேகம்‌ தோன்றும்‌ போது நாமெல்லாம்‌ எம்மாத்திரம்‌? அதனால்‌ தூக்கத்தில்‌ தெரியும்‌ எதையும்‌ 
அறியாமல்‌ இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ கூற வேண்டும்‌. இந்த விசாரத்தை நாம்‌ உதாரணம்‌ மூலம்‌ 
விளக்குவோம்‌. துணியின்‌ அளவு, மீட்டர்‌ நீளத்தால்‌ அளக்கப்படுகிறது, மீட்டர்‌ கொண்டல்ல எடையை 
அறிவது, எடை கொண்டல்ல நீளம்‌ அகலத்தை அறிவது, அதனால்‌ அளக்கும்‌ அளவுகோல்‌ காரணமும்‌ 
அளக்கப்படும்‌ விஷயமும்‌, ஸ்வரூபத்தில்‌ (ோப5) ஒன்றே ஆகும்‌. அதாவது இரண்டும்‌ 
அளவையிடையில்‌ வரையறுக்கப்பட்டது, அளக்கும்‌ மீட்டரிலும்‌, அளக்கப்படும்‌ மீட்டரிலும்‌, அகலம்‌ 
நீளமும்‌ உள்ளது. அளக்கப்படும்‌ விஷயத்திலும்‌ அளக்கும்‌ எடைக்‌ கல்லிலும்‌ அளக்கும்‌ காரணமும்‌ 
அளக்கப்படும்‌ விஷயமும்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ ஒன்றான போதும்‌ மாற்ற அமைப்பில்‌ வேறுபட்டதே. அளவே 
வியவகாரம்‌ இருக்கும்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ இல்லை. இங்கு அறியப்படும்‌ விஷயத்தில்‌ உள்ள காரணம்‌ மூலம்‌ 
அறியப்பட வேண்டியுள்ளது என அறிவோம்‌. இந்த அந்தக்கரணத்தின்‌ விருத்தியே விசேஷ ஞானம்‌ 
ஆகும்‌. அந்தக்கரணம்‌ கண்‌ முதலிய இந்திரியம்‌ எல்லாம்‌ தான்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ ப்ரஹ்மமே விகார 
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திருஷ்டியில்‌ வேறுபட்டது. தூக்கத்தின்போது பரமாத்மாவினால்‌ தழுவப்பட்டதாக இருப்பதால்‌ 
தன்னுடைய வேறுபாட்டை விட்டு விஷய ஞானத்தோடு எது எல்லாவற்றிலும்‌ இருந்தும்‌ வேறுபட்டதோ, 
ஆனால்‌ எதுவும்‌ அதிலிருந்து வேறுபட்டதில்லையோ, அந்த ப்ரஹ்மத்தில்‌ அடங்குகின்றது. எதையும்‌ 
எந்தப்‌ பொருளையும்‌ அறிந்து கொள்வதற்கு, அதனை அறிய முயல்பவர்‌, அறியப்படு பொருளிலிருந்து 
வேறுபட்டவராகவே இருக்க வேண்டும்‌. ஆனால்‌ தூக்கத்தில்‌ இந்த வேறுபாடு இல்லை. பிரிவற்ற 
தன்மையே உள்ளது. (பிரு.4.3.23) அதனால்‌ ஒன்றும்‌ அறிவதில்லை எஎஊ என எண்‌ எ ளம 
1௮௭ கொண்ணு, எள ye: எண்ணை எரி ள்‌ க கொண்று “தத்யதா ப்ரியயா 
ஸம்பரிஷ்வக்தோ ந பாஹ்யம்‌ கிஞ்சன வேதனாந்தரம்‌ ஏவமேவாயம்‌ புருஷ: 
ப்ராஜ்ஞோனாத்மனா ஸம்பரிஷ்வக்தோ ந பாஹ்யம்‌ கிஞ்சன வேதனாந்தரம்‌” இதற்கு 
உதாரணமாகக்‌ காதலர்கள்‌ தழுவும்‌ நிலையை ஸ்ருதி கூறுகின்றது. தழுவும்‌ முன்னர்‌ அவர்களும்‌ 
தாங்களும்‌ வேறு வேறாகத்‌ தெரியும்‌ ஆனால்‌ தழுவும்‌ போது எதுவும்‌ வேறுபட்டதாக அவர்கள்‌ 
அறிவதில்லை. தான்‌ துன்பமானவன்‌ இன்பமானவன்‌ என்று அறிவதில்லை அவர்கள்‌ பிரிந்தவராகவே 
இருப்பதில்லை தூக்கத்திலும்‌ அப்படியே. (பிரு.4.3.21) 


சந்தேகம்‌ : 'வேறு' உள்ளபோது தான்‌ மட்டும்‌ உள்ளதாக அறிவது தவறான ஞானம்‌ அல்லவா? 


பதில்‌ இல்லை. அதற்குத்‌ தவறான ஞானம்‌ உள்ளதாகாது. ஏனென்றால்‌ அதை வேறானதாக 
அறிவதாலேயே, ஆசையானது தோன்றுகின்றது. 


சந்தேகம்‌ : - அப்படியானால்‌ மனது வேறு இடத்தில்‌ நிலைப்பட்டதால்‌ அது வேறு விஷயத்தை 
அறிய வேண்டும்‌ என்று சொல்ல வேண்டும்‌. 


பதில்‌: ஏர எள்‌ எள ௭4 எ? ௭ என்னா. “ஸுஷாப்தே அக்ரஹனம்‌ 
அன்யாஸக்தவத்‌ இதி சேத்‌? ந ஸர்வாக்ரஹணாத்‌” (தை.பா.2.8.5) தவறு எதில்‌ மூழ்கியிருந்ததோ 
அதையாவது அறிதல்‌ அவசியம்‌. தூக்கம்‌ போன்று அந்நிலையிலும்‌ எதுவும்‌ அறியப்படுவதில்லை. 

சந்தேகம்‌ : தூக்கத்தில்‌ எதையும்‌ அறியக்‌ காரணம்‌ தெளிவாக இல்லாததால்‌அங்கு நான்‌ மட்டும்‌ 
இருத்தல்‌ என்று அறிவது நிச்சயம்‌ அயதார்த ஞானமே ஆகும்‌? 


பதில்‌: தவறு, விழிப்பு மற்றும்‌ கனவில்‌ தன்னைத்‌ தவிர மற்றதினை அறிவது நம்முடைய ஸ்வரூபம்‌ 
(இயல்பும்‌) அல்ல. 

சந்தேகம்‌ : தூக்கத்தில்‌ எதையும்‌ அறியாமல்‌ இருப்பது என்‌ இயல்பு என்றால்‌, இப்படி ஏன்‌ 
கூறவேண்டும்‌? 

பதில்‌: தவறு, மூன்று அவஸ்தையிலும்‌ நாமே இருந்தாலும்‌, தூக்கத்தில்‌ எதையும்‌ எதிர்‌ 
பார்க்காமல்‌ நம்முடைய ஸ்வரூபம்‌ நிரூபணம்‌ ஆகிறது. அதனால்‌ அது நம்முடைய ஸ்வரூபம்‌ ஆனால்‌ 
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விழிப்பு மற்றும்‌ கனவு நிலைகளில்‌ விலகும்‌ மற்றும்‌ அவசியமாவதால்‌ நம்மில்‌ விசேஷ ஞானத்தின்‌ 
வியவகாரம்‌ காணப்படுகின்றது. ஆதலால்‌ அது நம்முடைய ஸ்வரூபமில்லை (அத்யாயம்‌ 12.17) 


13.24. தன்னுடைய ஞானமும்‌ ஏன்‌ இல்லை? 


தூக்கத்தில்‌ மனது மற்றும்‌ இந்திரியங்கள்‌ செயலற்றன. அதனால்‌ அங்கு எதுவும்‌ அறியப்பட 
இயலாது என்று கூறப்பட்டதா? 


விசேஷ ஞானத்திற்கு இந்திரியமும்‌ மனதும்‌ அவசியம்‌ என்பது சரியே (அத்தியாயம்‌ 13.10). 
இருந்தாலும்‌ தூக்க அனுபவத்திற்கு இந்தக்‌ காரணம்‌ (மனம்‌) ஏற்புடையதல்ல. ஏனென்றால்‌ மனது 
செயலற்ற நிலையிலேயே ஏதுவும்‌ அறியும்‌ என்று கூறப்பட்டது. அப்படியானால்‌ மனதிற்கு அறியும்‌ 
தன்மை உள்ளது. ஆனால்‌ முன்பு நிரூபிக்கப்பட்டது மனதிற்கு அறியும்‌ தன்மை இல்லை என்றும்‌, 
ஜடம்‌ என்றும்‌. அதுமட்டும்‌ விழிப்பு நிலையில்‌ என்‌ கண்கள்‌ செயலற்றுப்‌ போயின. நான்‌ பார்க்க 
இயலாது. என்‌ காது செயலற்றுப்‌ போனது, நான்‌ கேட்க இயலாது என்று இதுபோல மனது செயலற்றுப்‌ 
போனது என்ற அனுபவம்‌ ஜீவனுக்கு உண்டாவதில்லை. ஜீவனுக்குத்‌ தன்னுடைய இருத்தலே 
அனுபவத்தில்‌ வருவதில்லை. இந்த விவரணமும்‌ பிரிவற்ற தன்மையை ஏற்பதாலேயே உண்டாகின்றது. 
ஜீவன்‌ அவித்யையால்‌ கற்பிக்கப்பட்ட உபாதிகளுடன்‌ சம்பந்தத்தை விட்டு எது அதிலிருந்து 
வேறில்லையோ எது எல்லாவற்றிலிருந்தும்‌ வேறானதோ. அந்த ப்ரஹ்மத்தில்‌ பிரிவற்றதாக ஆகின்றது. 
(அத்யாயம்‌ 9.11 அ) அங்கு ப்ரஹ்மம்‌ மட்டும்‌ இருக்கிறது. அது தானே என்று தான்‌ மட்டும்‌ 
இருப்பதாலும்‌, வேறு ஒன்றையும்‌ காண்பதில்லை. 


௭9 எ புளிச்‌ TTA 9 ௭௭ ஈர்‌ “யத்வை தன்ன பச்‌யதி பச்யன்‌ வை தன்ன பச்‌யதி” 


அது எதையும்‌ பார்ப்பதில்லை, பார்ப்பவர்‌ இருந்தும்‌ அவன்‌ பார்ப்பதில்லை (பிரு.4.3.23) அதாவது, 
விசேஷ ஞானம்‌. இல்லாததற்குக்‌ காரணம்‌ பிரிவற்றதன்மையே (ஏகத்வம்‌) ஆகும்‌. 


சந்தேகம்‌ : அப்படியானால்‌ அது தன்னையே தான்‌ என்று ஏன்‌ அறிவதில்லை? 


பதில்‌: இந்த சந்தேகம்‌ அநாதி அவித்யையினாலேயே தோன்றுகின்றது. சரீரம்‌ மற்றும்‌ 
இந்திரியத்தோடு அத்யாஸம்‌ செய்வது ஜீவனின்‌ இயல்பு. அதனால்‌ நாம்‌ ஒரு விஷயத்தைப்‌ புரிந்து 
கொள்வது அவசியம்‌. இந்த அவித்யை கற்பிதமான புத்தி சம்மந்தத்தினாலேயே ஜீவன்‌ தன்‌ 
இருத்தலை உணர்த்துகின்றது. அதனாலேயே வேறு விஷயம்‌ இல்லாத தூக்கத்தில்‌ தன்னை 
இழந்ததாக நினைக்கிறது. ௭ 18 93: 98: ணின்‌ ரன “ந ஹி த்ரஷ்டு: த்ரஷ்டே: 
விபரிலோபோவித்யதே அவிநாசி'த்வாத்‌” சுஷுப்தியிலும்‌ ஜீவன்‌ இருப்பதால்‌, அதற்கு அழிவு 
ஏற்படுவதில்லை. பார்ப்பவரின்‌ பார்வை அழிவற்ற தன்மையுள்ளதால்‌ (பிரு.4.3.23) தான்‌ மட்டும்‌ 
உள்ளபோது தன்னையே அறியும்‌ செயல்‌ உண்டாக இயலாது. தன்‌ தோளிலேயே தான்‌ 
ஏறிக்கொள்வதோ, நெருப்பு தன்னையே கட்டுப்‌ பொசுக்குவதோ இயலாது. 
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சந்தேகம்‌ : ப்ரஹ்மத்தில்‌ இரண்டற்ற நிலை அடைந்தேன்‌ என்றாவது ஏன்‌ அறிவது இல்லை? 


பதில்‌: எவ்வாறு தேனில்‌ ஒவ்வொரு பூவின்‌ ரசமும்‌ தேனாகவே ஆகின்றதோ அதுபோல ஜீவனும்‌ 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபடாமல்‌ போகின்றது அதனால்‌ அதிலிருந்து அறிவதில்லை (சப.6.9.12) 


18.25. ஒரு லெளகிகமான உதாரணம்‌ 


கனவுலகத்தைக்‌ கண்டு நாம்‌ ஆத்ம ஜோதியை அறிந்து கொண்டோம்‌. தூக்கத்திலும்‌ அது 
இருக்கின்றது என்றும்‌ கூறப்பட்டது. இது எளிதாகப்‌ புரியாது என்பதால்‌ ஒரு லெளகிகமான 
உதாரணம்‌ தரப்படுகின்றது. வெளியில்‌ நடக்கும்‌ நாடகம்‌ நல்ல தீவிரமான வெளிச்சத்தின்‌ 
உதவியுடன்‌ படம்‌ பிடிக்கப்படுகிறது. அந்தப்‌ படச்சுருளைக்‌ கண்டு நாடகத்தை ரசிக்க இயலாது. 
அதனால்‌ திரையரங்கில்‌ இருட்டில்‌ தீவிரமான வெளிச்சத்தின்‌ உதவியோடு மீண்டும்‌ காட்டப்படும்‌ 
போது காணமுடிகிறது. கனவும்‌ இப்படிப்பட்டதே. விழிப்பு நிலை வியவகார மன வாசனையால்‌ 
அடைக்கப்பட்டதாக உள்ளது. தூக்கத்தின்‌ போது இந்திரியங்கள்‌ செயலிழந்து, திரைச்‌ 
சுருளைப்போல, மனதில்‌ வாசனைகள்‌ ஆத்ம ஜோதியின்‌ மூலம்‌ பிரகாசிக்கப்படு கின்றன. ஆதலால்‌ 
திரைப்படம்‌ போன்று கனவு தோன்றுகிறது. விழிப்பு நிலையிலும்‌ ஆத்மஜோதி மூலம்‌ நாம்‌ விரும்பும்‌ 
ஏதாவது ஒரு வாசைனயைப்‌ பார்ப்பது இயலும்‌. குழந்தைகள்‌ ஏதோ சிந்தித்தும்‌ தனக்குத்‌ தானே 
பேசுவதும்‌ பக்தர்கள்‌ ஏகாக்ரசித்தம்‌ மூலம்‌ தங்கள்‌ இஷ்ட தெய்வத்தைக்‌ காணுதல்‌ முதலியவை 
மேற்கூறிய தத்துவத்தின்‌ ஆதாரத்திலேயே நடக்கின்றன. 


இதன்‌ முறையும்‌ அப்படியே. தூக்கத்திலிருந்து விழித்த பின்னர்‌ நான்‌ ஒன்றும்‌ அறியவில்லை 
என்று கூ றுகின்றான்‌. இது எப்படி-நாடகம்‌ படம்‌ பிடிக்கப்படும்போது, திரைச்சுருளின்‌ சில பாகத்தில்‌ 
எந்த பதிலும்‌ இருப்பதில்லை. ஆனால்‌ திரைப்படம்‌ காண்பிக்கப்படும்‌ போது ஆகாயத்தை 
நோக்கியுள்ளதாகும்‌ என்பது அப்பொழுது அறிவதில்லை. திரைப்படத்தில்‌ காண்பிக்கும்போது அங்கு, 
ஒன்றுமில்லை என்பது அறியப்படுகிறது. ஒன்றும்‌ இல்லை என்பது அது பிரகாசத்தினாலும்‌ 
பிரகாசிக்கப்படவில்லை என்பதல்ல. அதுபோல தூக்த்தில்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை என்பதின்‌ பொருள்‌, அதி 
பிரகாசத்தினாலும்‌ பிரகாசிக்கபடவில்லை என்ற பொருளாகும்‌. ஆத்ம ஜோதியைத்‌ தவிர வேறெதுவும்‌ 
இல்லை என்பது தெளிவாகிறது. 


13.26. தூக்கத்தில்‌ அவித்யை இருத்தலை குறித்த சந்தேகம்‌ 
இதற்கு முன்னால்‌ ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்துடன்‌ தூக்கத்தில்‌ ஒன்றாவது என்று பலமுறை கூறப்பட்டது. 
அதனால்‌ பலவற்றின்‌ பல்பொருள்தன்மை மூலம்‌ அறியப்படும்‌ விசேஷ ஞானம்‌ அங்கு இல்லை. 
அவித்யையாலேயே பலதாகக்‌ காணப்படுகின்றது என்றும்‌ கூறப்பட்டது. பகவான்‌ பாஷ்யகாரரும்‌, 
: னான: எனா “ அன்யத்வ ப்ரத்யுபஸ்தாபக ஹேதோ: அவித்யாயா: 


அபாவா த்‌ வேறு விஷயத்தைத்‌ தோற்றுவிக்கும்‌ அவித்யையின்‌ இன்மையால்‌ (பி.ர௬.பா.4-21) என்று 
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கூறியுள்ளார்‌. இதனால்‌ தூக்கத்தில்‌ அவித்யை இல்லை. என்பது போல்‌ தெளிவாகிறது 
துரீயத்தினைக்‌ குறித்து கூறும்போது - 4 எண்‌ எ ரானை 00: வாளை “ந 
ப்ரஜ்ஞானகனம்‌ இதி ஸு*ஷுப்தாவஸ்தா ப்ரதிஷேத: பீஜபாவாவிவேகரூபத்வாத்‌ ' - 
தூக்கத்தின்‌ பிரஞ்ஞானர்கள்‌ நிராகரிப்பதாகத்‌ தூக்க நிலையானது நிராகரிக்கப்பட்டது. 
ஏனென்றால்‌ அங்கு விதைநிலையாக அவிவேகம்‌ இருக்கின்றது. (மா.பா.7) தூக்கத்தில்‌ உண்மையில்‌ 
அவித்யை உள்ளதா இல்லையா? பலர்‌ உள்ளது என்றும்‌ சிலர்‌ இல்லை என்கின்றனர்‌. அதனால்‌ 
இதைக்‌ குறித்து விசாரனை செய்வோம்‌. 


13.27. தூக்கத்தில்‌ அவித்யையை ஏற்காவிட்டால்‌ உண்டாகும்‌ தோஷம்‌ 


1. சாதன சம்பத்தியற்ற மனிதன்‌, சிங்கம்‌, புலி முதலிய மிருகங்கள்‌ சிறு பூச்சி வரை உள்ள 
எல்லாம்‌ தூக்கம்‌ உள்ளவை. qf எனா Sta ரி “ஸுப்தமாத்ரே முச்யத இதி ஆபத்யேத” 
தூக்தத்தில்‌ அவித்யை இல்லாததால்‌ அதில்‌ முக்தி அடைகின்றதாகும்‌, நெருக்கத்தில்‌ உள்ள எல்லா 
முற்றத்திலும்‌ தேன்‌ கிடைத்தால்‌ அதை அடையயாரும்‌ மலை ஏறமாட்டார்கள்‌ (ஸூ.பா.3.4.3) அதனால்‌, 
இவ்வளவு சுலபமாக முக்தி கிடைக்குமானால்‌, எவரும்‌ அத்யாத்ம சாதனையைக்‌ கடைப்பிடிக்க 
மாட்டார்கள்‌. இதனால்‌ சாஸ்திரத்தில்‌ கூறப்பட்ட சாதனைகள்‌ அர்த்தமில்லாத 
பிரயோஜனமற்றனவாக ஆகும்‌. 


2 அன்னா ௭௭ ணன்‌ சாறு ஈனா எரி: “ வுவித்யா மல ரஹிதமிதி காரண சரீர 
ப்ரதிஷேத:'' - மூன்று சரீரத்தோடும்‌ சம்பந்தமற்றது கடந்துள்ள அவித்யையான காரண சரீரம்‌ 
நிராகரிக்கப்பட்டது (ஈஷ.பா) மற்றொரு இடத்தில்‌ 848 ள்‌ ண “துரீயம்‌ அஜ்ஞானம்‌ 
தத்‌ கார்ய வர்ஜிதம்‌ ' - துரீயம்‌ அவித்யை மற்றும்‌ அதன்‌ காரியம்‌ (அத்யாசம்‌) அற்றது (கீதை பா.10.3) 
அவித்யையான காரண சரீரம்‌ தூக்கத்தில்‌ இல்லாதிருந்தால்‌ மேற்கூறப்பட்ட (அத்யாயம்‌ 13.26) 
4 எ Sf ஏளன என்ர: விளானை கணா. “ந ப்ரஜ்ஞானகனம்‌ இதி 
ஸுஷுப்தாவஸ்தா ப்ரதிஷேத: பீஜபாவா விவேக்ரூபத்வாத்‌ - என்கிற மாண்டூக்கிய பாஷ்ய 
வாக்யத்துடன்‌ சரியாக இருக்காது, மூன்று சரீரத்தோடும்‌ சம்பந்தமற்றதான நிராகரணமான 
துரீயத்தின்‌ அவசியம்‌ இருக்காது. 


3. சண்‌ எ எனா ௮ “வித்யதே கர்ம ச அவித்யா ச - ப்ரஹ்மத்துடன்‌ பிரிவற்றதாக 
இருந்தாலும்‌ தூக்கத்தில்‌ அவித்யை மற்றும்‌ கர்மத்துடன்‌ சம்பந்தம்‌ உள்ளது (ஸு.பா.3.2.9) விழிப்பு 
நிலையில்‌ தன்னுடைய அவித்யையினாலேயே தன்தன்‌ புத்தியின்‌ சம்பந்தத்தை அடைகின்றது. அந்த 
சம்பந்தத்தை அடைவிப்பவர்‌ ஈச்வரர்‌. தூக்கத்தில்‌ அவித்யை இல்லாதிருந்தால்‌ விழிக்கும்‌ போது 
தூக்கத்திற்கு முன்னர்‌ உண்டான புத்தியால்‌ சம்பந்தத்தையே மீண்டும்‌ அடைவது இயலாது. 
(ஸுூ.பா.3.29) இப்படியானால்‌ முன்‌ வ்யவஹாரம்‌ மீண்டும்‌ அதுபோல்‌ நடக்க இயலாது. ஏன: 
எண்னை எசா Ua UTNE: ga: எளி ளார்‌: எளி “புத்தி ஸம்பந்த: சக்த்யாத்மனா 
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வித்யமான ஏவ ஸுஷுப்தப்ரலயயோ: புன: ப்ரபோதப்ரஸவயோ: அவிர்பவதி '- புத்தியின்‌ 
சம்பந்தம்‌ தூக்கம்‌ மற்றும்‌ பிரளயத்தில்‌ சக்திரூபமாக இருந்த விழிப்பு மற்றும்‌ சிருஷ்டியின்‌ போது 
தோற்றமடைகிறது. (ஸூ.பா.2.3.31) அதுமட்டுமல்ல அணைகள்‌ என்‌ வாளா ளா 
எளி TTT ண்ண்னா ப ர: எள னார்‌ எள “ஸுஷாப்தி ஸமாத்யாதாவபி 
ஸத்யாம்‌ ஸ்வாபாவிக்யாம்‌ அவிபாக ப்ராப்தெள மித்யாஜ்ஞானஸ்ய அரபோதிதத்வாத்‌ 
பூர்வவத்‌ புன: ப்ரபோதே விபாகோ பவதி” - யோகம்‌ மூலம்‌ அடையப்படும்‌ சமாதியிலும்‌ அவித்யை 
இருக்கின்றது (ஸூ.பா.2.1.9) 


4. தூக்கத்தில்‌ அவித்யை இல்லாது போனால்‌ அவர்‌ ஆனந்த ஸ்வரூபமே ஆவர்‌. ஆனால்‌ 
இவ்வாறு இல்லாமல்‌, விழிப்பு மற்றும்‌ கனவு போன்று விஷய-விஷயிருபமாக மனதில்‌ அதிர்வுகளால்‌ 
உண்டாகும்‌ முயற்சியால்‌ உண்டாகும்‌ துன்பம்‌ இந்நேரத்தில்‌ இல்லாததால்‌ அது ஆனந்தமயம்‌ ஆகும்‌: 
அதாவது, ஆனந்தத்தினால்‌ அதிக நிலையாகும்‌. ஆனந்த ஸ்வரூபமில்லை, ஏனென்றால்‌ அது 
முடிவடைகின்றது. ஈன: னன க: 3: ரோ எ ரோ TA 
அனகை “மனஸ: விஷயவிஷய்யாகார ஸ்பந்தனாயாஸ தூக்காபாவாத்‌ ஆனந்தமய: 
ஆனந்த ப்ரசுர: ந ஆனந்த ஏவ, அனாத்யந்திகத்வாத்‌”” (மாண்‌.பா.5) முதலியவை. இதற்கு 
ஏதாவது மறுபடி உண்டா என்றால்‌ கூறுவர்‌ அவித்யை இல்லை என்று. தூக்கத்தின்‌ திருஷ்டியைக்‌ 
குறித்து கூறும்போது பாஷ்யகாரர்‌ கூறிய விழிப்பு நிலையினைக்‌ குறித்தே கூறப்பட்டது என்று. 


13.28. தூக்கத்தில்‌ அத்யாசம்‌ இல்லை, அவித்யை உள்ளது 


என என்‌ ஈரோ அனை: எ எனா எண ஜர்‌ “தேஜஸா நாடீகதேன 
பித்தாரவ்யேன அபிவ்யாப்த கரண: ந பாஹ்யான்‌ விஷயான்‌ ஈக்ஷதே'' - தூக்கத்தில்‌ ஜீவனில்‌ 
அந்தக்கரணம்‌ நாடியிலுள்ள பித்தம்‌ எனப்படும்‌ தேஜஸினால்‌ வியாபிக்கப்பட்டதாக உள்ளது. 
ஆதலா ல்‌ அது வெளி விஷயங்களை அறிவதில்லை (ஸூ.பா.3.2.7) இந்த நிலையில்‌ அதனுடைய அறியும்‌ 
தன்மை அழிவுற்றதால்‌ அது ப்ரஹ்மத்துடன்‌ இரண்டற்றதாக ஆகிறது. அதனால்‌ தூக்கத்தில்‌ ஒரு 
ப்ரஹ்மமே இருக்கின்றது. இந்த ப்ரஹ்மத்திற்குத்‌ தூக்கமும்‌ இல்லை, ஜீவனும்‌ இல்லை, அவித்யையும்‌ 
இல்லை. இந்தநிலையில்‌ தூக்கத்தில்‌ ஜீவனின்‌ அவித்யை உள்ளதா இல்லையா' என்பது தவறான 
கேள்வி. உபாதி சம்பந்தத்தினால்‌ ஜீவனில்‌ விஷயத்தில்‌ தெளிவாக நிரூபித்து இந்தக்‌ கேள்வியைக்‌ 
கேட்க வேண்டும்‌. ஜீவன்‌ என்றால்‌ என்ன? ௭௭௭ ஏ போராக எிஎ ஏர்‌ sued ஏர்‌ AAPA 
எர | எச்‌ சீர்‌ எண மரின்‌ எள்ளி; எஸகேளிஎன எர ணன்‌ ஏ எரி 
அண்ணனை: “ஸதேவ து உபாதி ஸம்பர்காத்‌ ஜீவ இதி உபசர்யதே இதி அஸக்குத்‌ 
ப்ரபஞ்சிதம்‌ | ஏவம்‌ ஸதி யாவத்‌ ஏகோபாதிகதா பந்தாணுவ்ருத்தி: தாவதேக ஜீவ வ்யவஹார: 
உ பாத்யந்தரகதாயாம்‌ து பந்தானுவ்ருத்தெள ஜீவநாந்தரவ்யவஹார:  - ப்ரஹ்மத்தையே உபாதி 
சம்பந்தத்தினால்‌ ஜீவன்‌ என்று உபசாரத்திற்குக்‌ கூறுவர்‌. உபாதி சம்பந்தமுள்ளவரையில்‌ 
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'அந்தஜீவன்‌ என்று விவரிக்கவும்‌ செய்வர்‌, வேறு உபாதி, சம்பந்தத்தினால்‌ வேறு ஜீவன்‌ என்று 
வியவகாரம்‌ செய்வர்‌. (ஸூ.பா.3.2.9) இதன்‌ அந்தக்கரணம்‌ நாடிகளில்‌ அடங்கும்‌ போது அந்த ஜீவன்‌ 
தூக்கத்தில்‌ இருக்கின்றது. 98 ஏ 1௭ ணர்‌ கர எ எனை ஏ | grad ௭ பிஸ்‌ 
என்னின்‌: விரகன்‌: aged: ு- ஏஎ “இஹ து வித்யதே விவேக காரணம்‌ கர்ம ச 
அவித்யா ச, த்‌'ருச்யதே ச துர்விவேசயோரபி அஸ்மத்‌ ஜாதீமை: க்ஷ்ரோதகயோ: 
ஸம்ஸ்ருஷ்டயோ: ஹம்ஸேன விவேசனம்‌ ' - நம்‌ போன்றவருக்குக்‌ கஷ்டமாக இருந்தாலும்‌ 
நீரினைப்‌ பாலிலிருந்த ஹம்ச பக்ஷியானது பிரிக்கின்றது (ஸூ.பா.3.2.9) இந்த அந்தக்கரணத்தைக்‌ 
கர்மங்கள்‌ மூலமாக ஈச்வரனிலிருந்து வேறுபடுத்தப்பட்டதான ஜீவன்‌ தன்னுடைய கர்மத்திற்கு 
ஏற்றபடி நினைவு கொள்கிறது. எ எள ரர்‌: காணளி என்‌: வினதா ஏனா: எ 0 எ: 
afagead sta ஏ, “ஸ ஏவாயம்‌ உபாதி: ஸ்வாபப்ரபோதயோ: பீஜாங்குரந்யாயேன்‌ இத்யத: 
ஸ ஏவ ஜீவ: ப்ரதிபுத்யதே இதி யுக்தம்‌' - இப்படியாக தூக்கம்‌- விழிப்பில்‌ பீஜாங்குர 
நியாகயத்தினால்‌ எப்பொழுதும்‌ இருக்கும்‌ அவித்யையில்‌ சம்ச்சாரத்துடன்‌ அந்தக்கரணம்‌ உபாதி 
ஆவதால்‌, எந்த ஜீவன்‌ தூங்கியதோ அதுவே விழித்துள்ளது என்று கூறப்படுகிறது. (ஸ 9.பா.3.2.9) 
விழிப்பு மற்றும்‌ தூக்கம்‌ அதற்கே ஆகிறது. அந்த அந்தக்கரணமே. 


சந்தேகம்‌ : தூக்கத்தில்‌ விசேஷ ஞானம்‌ இல்லாமல்‌ இருப்பதற்கான காரணம்‌ ஆத்ம ஏகத்வம்‌ 
ஆகும்‌ என்று கூறப்பட்டது. ஆனால்‌ பிரிதொரு பொருளும்‌ உண்டு என்று உணர்த்தும்‌ அவித்யை 
அங்கு இல்லை என்றும்‌ கூறினீர்கள்‌. எனனம: அனா: ஏனா “அன்யத்வ 
ப்ரத்யுயஸ்தாபக ஹேதோ: அவித்யா: அபாவாத்‌”' ஆனால்‌ பீஜரூபஅவித்யை உள்ளது, 
அத்யாசம்‌ இல்லை என்று எவ்வாறு கூறுவது இயலும்‌ ? 


பதில்‌: அப்படி அல்ல. தெளிவாகக்‌ கூறினோம்‌ : ஏகா அண 
ளான போனா? © TU: எ: ஈரானை எட: SA போனே ஊனி “புத்த்யாதி உபாதி 
ஸ்தான விசேஷ யோகாத்‌ உத்பூதஸ்ய விசே'ஷஜ்ஞானஸ்ய உபாதி உபச'மே ச உபச'ம: ஸ: 
பரமாத்மனா ஸம்பந்த: இதி உபாத்யபேக்ஷ்யைவ உபசர்யதே'. புத்தி முதலிய விசேஷ 
ஸ்தானத்துடன்‌ உண்டாகும்‌ சம்பந்தத்ததினால்‌ விசேஷ ஞானம்‌ (அத்யாசம்‌) உண்டாகின்றது என்று 
உபாதி நாசத்தினால்‌ விசேஷ ஞானத்தின்‌ நாசத்தினையே பரமாத்ம சம்பந்தமான இப்படி உபாதி 
சம்பந்தத்துடன்‌ செய்யப்படும்‌ வர்ணனையை உபசாரத்திற்குக்‌ கூறுகிறது. (ஸ.பா.3.2.24) அது 
மட்டுமல்ல இன்னும்‌ தெளிவாக, 15௮ ஏஎ | எச ௫ என சாகா | எகா 
கர்லா “கிம்‌ ச அபயம்‌, பயம்‌ ஹி நாம அவித்யா கார்யம்‌, தத்கார்ய த்வாரேண காரண 
ப்ரதிஷேதோஃயம்‌ ' - தூக்கம்‌ அபயத்தின்‌ காரியம்‌, அவித்யையின்‌ காரியமே பயம்‌. அதனால்‌ 
பயம்‌ எனும்‌ காரியத்திற்குக்‌ காரணமான அவித்யையை நிராகரித்துள்ளது (பிரு.பா.4.3.21) 
இதைத்தவிர என என 1௭ எனின்‌ எ ளர்‌ கனா ௬ எனன. “யதா ப்ரியயா ஸ்திரியா 
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ஸம்பரிஷ்வக்தோ ந பாஹ்யம்‌ கிஞ்சன வேதனாந்தரம்‌ ' தனக்குப்‌ பிரியமானவர்களுடன்‌ 
இணைந்திருக்கும்‌ போது வெளி அல்லது உள்ளிருக்கும்‌ ஜகத்தை அறிவதில்லை (பிரு.4.3.29. 
இந்நிலையிலும்‌ ஸ்ருதியானது ஆத்மாவின்‌ ஏகத்துவத்தைக்‌ கூறுவதால்‌, அந்நேரத்திலும்‌ அவித்யை 
இல்லை என்று கூறுதல்‌ இயலாது. இந்திரியத்தால்‌ பலவற்றைக்‌ காணும்‌ போதும்‌ ஏகத்துவத்திற்கு 
அவித்யையுடன்‌ பிரிந்திருத்தல்‌ அவசியம்‌. வித்யை என்றால்‌ ஏகத்துவ (பிரிவற்றதன்மை) ஞானம்‌. 
அத்யாசம்‌ இல்லாமலும்‌ அவித்யை இருத்தல்‌ இயலும்‌. ஆனால்‌ அவித்யை இல்லாத அத்யாசம்‌ 
இருக்காது. ஏனென்றால்‌, அத்யாசம்‌ அவித்யையின்‌ காரியம்‌. வித்யையினாலேயே அவித்யை 
அழிகின்றது. தூக்கத்தினால்‌ அல்ல. ஒரு முறை அது (அவித்யை) நீங்கிவிட்டால்‌ மீண்டும்‌ 
வருவதில்லை. 

சந்தேகம்‌ : பின்‌ ஏன்‌ தூக்கத்தில்‌ அவித்யை இல்லை என்று கூறப்பட்டது ? 

பதில்‌: எவ்வாறு பைத்தியத்தின்‌ காரியத்தை பைத்தியகாரத்தன்மை என்பதோ அதுவே 
அவித்யையின்‌ காரியமான அத்யாசத்தையே இங்கு அவித்யை என்று கூறினர்‌. அது தூக்கத்தில்‌ 
இல்லை. அஞ்ஞானத்தை ஞானமின்மை என்று கூறுபவர்‌ தூக்கத்தில்‌ அஞ்ஞானம்‌ உள்ளது என்று 
கூறினால்‌ தவறில்லை. அஞ்ஞானம்‌ பாவரூபம்‌ என்பவர்‌ பாடு என்ன ?சமன்வயம்‌ செய்ய இந்திரியம்‌ 
மனது முதலிய காரிய ஜகத்தை ப்ரஹ்மத்தின்‌ விருத்துவதுடன்‌ தன்னுடைய பாவரூபமான 
அஞ்ஞானத்தையும்‌ நிறுத்தல்‌ வேண்டும்‌. இந்திரியம்‌ செயல்‌ புரிந்தாலும்‌, செயலற்று தத்துவத்தில்‌ 
நின்றாலும்‌ அது ப்ரஹ்மத்தின்‌ காரியம்‌ ஆனதால்‌ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபமே ஆகும்‌. ( அத்தியாயம்‌ 6.5) 
ஆதலால்‌ காரணத்தில்‌ காரியம்‌ அடங்குவதால்‌ எந்தத்‌ தடையும்‌ இல்லை. ஆனால்‌ பாவரூபமான 
அஞ்ஞானமும்‌ அடங்கும்‌ என்று கூறுபவருக்கு அதை ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபம்‌ என்றே கூறுதல்‌ வேண்டும்‌. 
எந்த ப்ரஹ்மத்தின்‌ ணப அஞ்ஞானத்தின்‌ எதிரி இல்லையோ அப்படி பட்ட ப்ரஹ்மத்தினால்‌ 
என்ன பிரயோஜனம்‌(அர்த்தம்‌) இருக்கிறது ? 


கேள்வி: 
1. ஜீவன்‌ அனுபவிக்கும்‌ அவஸ்தைகள்‌ எவையெவை? 
விழிப்பு நிலையின்‌ விசேஷங்கள்‌ எவை? 
பஹிஷ பிரஞ்ஞம்‌ என்றால்‌ என்ன? 
சித்தத்தில்‌ வாசனை ரூபமாக என்னென்ன நிலைபெறுகிறது? 
விழிப்பு எதற்கு ஆச்ரயம்‌ (சார்பு)? 
விழிப்பில்‌ நடக்கும்‌ வியவகாரத்திற்கு அவசியம்‌ என்பது என்ன? 


ஜோதி என்றால்‌ என்ன? 


oN om உ ஓ. 


சப்தம்‌ முதலியவற்றை ஜோதி என்பதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? 
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விழிப்பு நிலையில்‌ இந்திரியங்கள்‌ எதன்‌ மூலம்‌ செயல்புரிகின்றன அதனால்‌ ஜீவனுக்கு 
என்ன இலாபம்‌? 


கனவின்‌ ஸ்வரூபம்‌ என்ன? 





கனவு நிலையின்‌ ஜீவனை ஸ்ருதி என்னவென்று கூறுகின்றது? 
ஜீவனை ஸ்வப்னஸ்தானம்‌ என்று எப்பொழுது, ஏன்‌ கூறுகின்றன? 


அதனை பிரவிவிக்தபுக்‌ என்று ஏன்‌ கூறுகின்றனர்‌? 





பிரவிவிக்தாஹாரம்‌ என்றால்‌ என்ன பொருள்‌? 

கனவில்‌ செய்யப்பட்ட புண்ணிய-பாவம்‌ ஜீவனை அருகுவதில்லை, ஏன்‌? 
கனவுலகம்ஜீவ சிருஷ்டி என்று ச்ருதி கூறுவதேன்‌? 

கனவுலகில்‌ காரியகாரண அல்லது தேச-கால சம்பந்தம்‌ ஏனில்லை? 

கனவில்‌ காணப்படும்‌ எந்த விஷயங்கள்‌ உண்மையாகலாம்‌? 

ப்ருஹதாரணய, கட, பிரஷ்ண, உபநிஷத்தில்‌ கனவின்‌ கர்த்தா யார்‌? 

கனவின்‌ கர்த்தா ஈச்வரர்‌ என்பது ஏன்‌? ஜீவனே கர்த்தா என்பதை நிருபிக்கவும்‌. 
சத்கர்மா மட்டும்‌ செய்தால்‌ எப்படிப்பட்ட கனவு தோன்றும்‌? 

வேதம்‌ எந்த முறையைக்‌ கடைபிடிக்கின்றது? 

நாஸ்திகர்கள்‌ கனவு ஜோதியைக்‌ குறித்து கூறுவதென்ன? 

அந்த ஜோதி ஆத்மா என்பதை நிரூபி. 

வெளிஜோதி- ஆத்மஜோதியிலிருந்து வேறுபடாதது-எவ்வாறு? 

ஆத்ம ஜோதி நிர்விசேஷம்‌. நிருபிக்கவும்‌. 

ஆத்மாவை எதன்‌ மூலம்‌ அறிகின்றோம்‌? 

ஆத்மாவில்‌ ஆரோபிக்கபட்ட (ஏற்றிப்பார்கப்பட்ட) தர்மம்‌ என்ன? 
உதாரணத்தோடு விளக்கவும்‌ - நிர்விசேஷ ஆத்மாவை சுவிசேஷமாக அறிவது ஏன்‌? 


கனவின்‌ விசாரத்தினால்‌ தானே ஒளிரும்‌ ஸ்வரூபமான ஆத்மனை அறிவது ஏன்‌ எளிது? 
இந்த உவமை யாரால்‌ தரப்பட்டது? 


கனவில்‌ ஜீவன்‌ யார்‌ மூலம்‌ செயல்‌ புரிகின்றார்‌? 
தன்னுடைய அலுப்பை நீக்க ஜீவன்‌ செய்வதென்ன? 
தூக்கத்தை ஏகீபூதம்‌ என்று கூறுவது ஏன்‌? 


பிரஞ்ஞானகனம்‌ என்றால்‌ என்ன? 
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ஜீவனை ஆனந்தமயம்‌' மற்றும்‌ ஆனந்தபுக்‌' என்று கூறக்‌ காரணம்‌ என்ன ? 
பிராஞ்ஞன்‌ யார்‌? பெயர்க்‌ காரணம்‌ கூறவும்‌. 

ஆழ்ந்த உறக்கத்தில்‌ ஜீவன்‌ எங்குள்ளது? 

புரீத்த என்றால்‌ என்ன? 

ப்ரஹ்ம சூத்திரத்தில்‌ நிரூபிக்கப்பட்ட தூக்கத்தின்‌ ஸ்தானம்‌ என்ன? 

தூக்க அனுபவத்தில்‌ ஆச்சர்ய அம்சம்‌ என்ன? 

தூக்க அனுபவம்‌ எல்லோருக்கும்‌ ஒரே போல்‌ ஏன்‌ உள்ளது? ஏன்‌ வேறுபடுவதில்லை? 
தூக்கத்தில்‌ உண்டாகும்‌ ஆனந்தம்‌ 'அதிக்னீ” என்‌ று கூறக்‌ காரணம்‌ என்ன? 

தூக்க நிலை முடியும்‌ போதே அதில்‌ அனுபவிக்கப்பட்ட 'ஏகத்வம்‌' என்ன ஆகின்றது? 
தூக்க நிலையில்‌ ஜீவன்‌ எவ்வாறு இருக்கிறது? 

ச்ருதி மூலம்‌ தூக்க ஆனந்தத்தின்‌ வருணனை புரிவதில்‌ என்ன சிரமம்‌? 

தூக்கத்தில்‌ ஆனந்தம்‌ விஷயானந்தமல்லா து பரமானந்தம்‌ எவ்வாறு? 

தூக்கத்தில்‌ ஆனந்தத்திற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? 

இன்பத்திற்கும்‌ விஷயத்திற்கும்‌ சம்பந்தமில்லை என நிரூபி. 

விஷயம்‌ மூலம்‌ அடையப்படும்‌ இன்பத்திற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன. அது கடினம்‌ ஏன்‌? 
விஷயத்தினால்‌ இன்பம்‌ அடையப்படுகிறது இந்த அத்யாரோபத்தின்‌ அபவாதம்‌ என்ன? 
தூக்கத்தில்‌ முழுமையாக எதன்‌ அழிவு உண்டாகிறது? 

பிரிவினை புத்தி குறையக்‌ குறைய எந்த புத்தி அதிகரிக்கின்றது? 

ஆனந்தத்தின்‌ வளர்ச்சியை முறையாக விளக்குக. 

பரமானந்தத்தை இங்கேயே அடைபவர்‌ யார்‌? 

அகாமஹதர்‌ யார? 

துன்பம்‌ என்கிற மித்யை பிரத்யயம்‌ எவ்வாறு உண்டாகிறது? அதன்‌ பெயர்க்‌ காரணம்‌ 
கூறவும்‌. 

ஸ்வரூபத்தில்‌ துன்பத்திற்கு சம்பந்தம்‌ இல்லை - விவரிக்கவும்‌. 

ஜீவனின்‌ உண்மை ஸ்வரூபம்‌ என்ன? 

உபநிஷத்தில்‌ தன்‌ ஸ்வரூபத்தின்‌ வருணனை எவ்வாறு தரப்பட்டுள்ளது? 
இன்பம்‌-துன்பம்‌ இரண்டும்‌ பித்யை, பித்யயம்‌ வேற்றுமை என்ன? 


நாம்‌ ப்ரஹ்மமே, நாமே ப்ரஹ்மம்‌-வேற்றுமை என்ன? 
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ப்ரஹ்மாத்மைச்தாவ போதகமான ஸ்ருதி வாக்கியத்தை புரிந்து கொள்ள நினைவுகூர 
வேண்டியது என்ன? 
அசத்தியத்தன்மை எந்த ரூபத்தில்‌ தோன்றுகிறது? 
தூக்க நேர ஆத்மாவில்‌ சத்தியத்தன்மை நிரூபிக்கும்‌ யுக்தி என்ன? 
ஞானம்‌ என்றால்‌ என்ன பொருள்‌? 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஞானரூபம்‌ எங்கு காணப்படுகிறது? 
சுஷுப்தாத்மாவின்‌ ஆனந்ததன்மை எப்படி நிரூபிக்கப்படுகிறது? 


சுஷுப்தாத்மாவில்‌ ப்ரம்ம லக்ஷணம்‌ காணப்பட்டாலும்‌ ப்ரஹ்மாத்மைகத்வமே ஆகிவிட்டது 
என்று கூறுவதில்லை, தடை என்ன? 


இந்திரன்‌ முன்‌ தோன்றும்‌ கேள்விகள்‌ எவை? 
தூக்கத்தில்‌ ஒன்றும்‌ அறியப்படுவதில்லை. இதன்‌ காரணம்‌ என்ன? ஸ்ருதி இதற்குக்‌ 


கூறும்‌ உதாரணம்‌ என்ன? 
தூக்கத்தில்‌ தன்னைக்‌ குறித்த ஞானமும்‌ ஏன்‌ உண்டாவதில்லை? 


தூக்கத்தில்‌ ஆத்மஜோதி மட்டும்‌ இருக்கின்றது என்பதற்கு லெளகீகமான உதாரணம்‌ 


என்ன? 

திரைப்பட உதாரணம்‌ என்ன போதிக்கின்றது? 

பலவித என்பது எதனால்‌ உண்டாகின்றது? 

தூக்கத்தின்‌ அவித்யை குறித்து சிலர்‌ கூறுவதென்ன? 

தூக்கத்தின்‌ அவித்யை இல்லாமலிருந்தால்‌ என்ன பிரச்னை உண்டாகும்‌? 
இந்த எதிர்புகளுக்கு (சந்தேகம்‌) என்ன பதில்‌ சொல்கிறார்கள்‌? 

இந்த பதில்‌ சரியில்லை. ஏன்‌? 

சுஷுப்தியை எந்த நோக்கில்‌ ச்ருதி வருணிக்கின்றது? 

பீஜருப (விதைரூப) அவித்யை என்றால்‌ என்ன? 


தூக்கத்தில்‌ விசேஷ ஞானம்‌ உண்டாகாதிருக்கக்‌ காரணம்‌ ஏகத்வம்‌, அதனால்‌ அங்கு 
அவித்யை இல்லை-இதற்கு என்ன பதில்‌? 


அஞ்ஞானத்தை பாவரூபம்‌ என்று கூறுதல்‌ சரியல்ல-ஏன்‌? 


ஜெனிவகூ௮ 








பதினொன்றாம்‌ அத்யாயத்தில்‌ ஆத்மா ஸ்தூல, சூக்ஷம சரீரம்‌ இல்லை என்றும்‌, 
பன்னிரெண்டாவது அத்யாயத்தில்‌ ஆத்மா காரண சரீரமும்‌ இல்லை என்றும்‌ அதே முறையில்‌ ஆத்ம 
ஸ்வரூபத்திற்கு மூன்று சரீரமும்‌ இல்லை என்றும்‌ நிரூபிக்கப்பட்டது. கடந்த அத்யாயத்தில்‌ ஜீவன்‌ 
விழிப்பு கனவு மற்றும்‌ உறக்கம்‌ ஆகிய மூன்று நிலைகளையும்‌ அடைவதால்‌ அது மூன்று 
நிலைகளையும்‌ கடந்தது என்று நிரூபணமானது. இதனால்‌, பலர்‌ சாக்ஷித்தன்மையே உண்மை 
(பரமார்த்தம்‌) என்று கூறுகின்றனர்‌. இந்த அத்யாயத்தில்‌ அது தவறு என்றும்‌ அதற்கு 
(பரமார்த்தத்திற்கு) ஸ்ருதியின்‌ கோட்பாடு வேறுவிதமானது என்று தெளிவாக்கப்படும்‌. 


14.1. சாக்ஷி 


கங்கை நதியில்‌ ஒரு கரையிலிருந்து மற்றொரு கரைக்கு வந்துபோகும்‌ மீனைப்போல ஜீவன்‌ 
விழிப்பு நிலையிலிருந்து தூக்க நிலைக்கு வந்து போகின்றது. கரையைத்‌ தொட்டு செல்லும்‌ மீன்‌ 
கரையிலிருந்து வேறுபட்டது, என்பதுபோல, ஜீவனும்‌ மூன்று அவஸ்தைகளினின்‌ று வேறுபட்டதே. 
அதுமட்டுமல்ல, விழிப்பிலிருந்து கனவு நிலைக்குச்‌ செல்லும்போ து ஸ்தூல சரீரத்துடனும்‌, 
கனவிலிருந்து தூக்க நிலைக்குச்‌ செல்லும்போது இந்திரியம்‌ மற்றும்‌ மனதுடன்‌ சம்பந்தம்‌ விடுபட்டும்‌ 
போகிறது. அதனால்‌, அது அவற்றிலிருந்தும்‌ வேறுபட்டது. இப்படி இந்திரியம்‌ முதலியவைகளிலிருந்து 
மட்டுமல்ல, ப்ராண னிலிருந்தும்‌ வேறுபட்டது ஜீவன்‌ என்று அறியப்பட்டது ( அத்யாயம்‌ 11.8). அதனா ல்‌, 
வெளி ஜகத்‌ மற்றும்‌ தன்னுடைய ஸ்தூல மற்றும்‌ சூக்ஷம சரீரம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ திருஷ்யமாக 
(பார்க்கப்படும்‌ பொருள்‌) ஜீவன்‌ சாக்ஷியாக இருந்து கண்டுகொண்டிருக்கின்றது. 


14.2. சாங்கிய யோகம்‌ 


சிலர்‌ ஜீவன்‌ சாக்ஷித்தன்மையை அடைவதே மோக்ஷம்‌ என்று அபிப்பிராயம்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 
இதை திடமாக்க சித்த விருத்தியை நிரோதிக்கும்‌ (கட்டுப்படுத்துவதான) யோகத்தைப்‌ 
பயில்கிறார்கள்‌. CEL wT UH ரரின “த்ரயுன்னதம்‌ ஸ்தாப்ய ஸமம்‌ சரீரம்‌ தலை, கழுத்து 
மற்றும்‌ முதுகு பாகத்தை நேர்கோட்டில்‌ வைத்து (சுவே 2.8) ஈர்‌ ரன்‌ என்‌ ர 
“தாம்‌ யோகமிதி மன்யந்தே ஸ்தீராமிந்திரியதாரணாம்‌' இந்திரியங்களை ஸ்திரமாக வைப்பதே 
யோகம்‌ என்று கருதுகிறார்கள்‌ (கட. 2.3.11). இப்படிப்பட்ட யோகத்தைக்‌ குறித்துப்‌ பல விஷயங்கள்‌ 
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வேதத்திலும்‌ காணப்படுகின்றன. சிலர்‌ யோகத்தின்‌ மூலம்‌ அடையப்பெறும்‌ சித்த விருத்தியின்‌ 
நிருத்தலே முடிவான நிலை என்று கருதுகின்றனர்‌. எகர ஏஎ: கண எண்ணை: | safe 
ணரா “தத்ரைகாக்ரம்‌ மன: க்ருத்வா யத சித்தேந்தீரியக்ரிய: உபவிச்‌யாஸனே 
யுஞ்ஜ்யாத்‌ யோகமாத்ம விச/த்தயே ஆசணத்தில்‌ உட்கார்ந்து சித்தத்தின்‌ செயல்களை 
முயற்சித்துக்‌ கட்டுப்படுத்துவதான யோக அப்யாசத்தைச்‌ செய்யவேண்டும்‌. அந்தக்கரணத்தின்‌ 
தூய்மைக்காக (கீதை 6.12) என்பதை எப்பொழுதும்‌ மறக்கக்கூடாது. ஏர 18 எளி “யோகோ 
ஹி ப்ரபவாப்யயெள'' யோகத்திற்குப்‌ பிறப்பிறப்பு உள்ளது. (சு.2.3.1) ஆனால்‌ மோக்ஷமானது 
நிலையான து. Feral அள sta da 27 | Met Haag | 16 சொ எள 
௮. பட்ச பபப 25-10 பட அனர்‌ “நிரோதஸ்தர்ஹி அர்தாந்தரம்‌ இதி சேத்‌, ந, 
மோக்ஷ்ஸாதனத்வேன அனவகமாத்‌, ந ஹி வேதாந்தேஷ ப்ரஹ்மாத்மவிஜ்ஞானாத்‌ 
அன்யத்‌ பரமபுருஷார்த்ஸாதனத்வேன அவகம்யதே ' சித்த விருத்தி நிரோதம்‌ வேதாந்தத்தில்‌ 
மோக்ஷ சாதனையாக ஏற்கப்பட்டதன்று. அதனால்‌, மோக்ஷத்திற்கு ப்ரஹ்மாத்ம ஞானத்தைத்‌ தவிர 
வேறு வழி இல்லை (பிரு. பா. 1.4.7). 


கூறப்பட்டவை யோகச்‌ செயல்களோடு சம்பந்தப்பட்டவை. ஆனால்‌ இந்த கிரியைக்கு 
ஆதாரமான யோக சித்தாந்தம்‌ சாங்கிய சித்தாந்தமே ஆகும்‌. சாங்கியர்களும்‌ யோகிகளும்‌ 
த்வைதிகளே ஆவர்‌, ஆத்ம- ப்ரஹ்மத்தை பிரிவற்றதாக அறிபவர்‌ இல்லை. இருந்தாலும்‌, ஸ்ருதியில்‌ 
கூறப்பட்ட ஜீவன்‌ அஸங்கன்‌ (பற்றற்றவன்‌) முதலியவற்றையும்‌, சன்யாச விதிகளையும்‌ ஏற்கின்றனர்‌. 
எண்‌ ஈனா என <a ஏனா எண: “தத்காரணம்‌ ஸாங்க்யயோகாபிபன்னம்‌ 
ஜ்ஞாத்வா தேவம்‌ முச்யதே ஸர்வபாசை:':' சாங்கிய யோகத்தினால்‌ அடையப்படும்‌ ஜகத்‌ 
காரணத்தைத்‌ தெரிந்து கொள்வதால்‌ ஜீவன்‌ எல்லாப்‌ பற்றிலிருந்தும்‌ விடுபடுகின்றான்‌ (ஷ்வே. 6.13) 
என்ற கூறப்பட்டுள்ளது. இந்த ஸ்ருதியை அவர்கள்‌ தங்கள்‌ விருப்பப்படி விளக்கமும்‌ கூறுகிறார்கள்‌. 
அதனால்‌ சாதாரணமானவர்களுக்கு அது வேதாந்தம்‌ அல்ல என்பது தெளிவாவதில்லை. (அத்யாயம்‌ 
4.7, 7.11, 12.17) 


aan % எ ள்னா AMY MAR: | 
“த்வைதினோ ஹி தே ஸாங்க்யா யோகாச்‌'ச நாத்மைகத்வதர்சின: 
பத்து தர்சனம்‌ உக்தம்‌ தத்காரணம்‌ 
ஸாங்க்யயோகாபிபன்னம்‌ இதி வைதீகமேவ 
தத்ர ஜ்ஞானம்‌ த்யானம்‌ ச” 


இங்கும்‌, கீதையிலும்‌ கூறப்பட்ட சாங்கியம்‌ என்றால்‌ வைதிக ஞானமே. ப்ரக்ருதி-புருஷனின்‌ 
விவேகம்‌ மூலம்‌ அடையப்படும்‌ சாக்ஷித்தன்மை அன்று. யோகம்‌ என்றால்‌ வைதிக தியானமே, சித்த 
விருத்தி நிரோதம்‌ அல்ல (ஸூ.பா. 2.1.3). 
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14.8. சரியான அறிவே சர்வாத்மபாவம்‌ 


(.1) எல்லாவற்றையும்‌ அறிவதாக உள்ளதால்‌ அது சாக்ஷியே ஆகும்‌. ஆனால்‌, தன்னை 
ஒருவர்‌ சாக்ஷியாக ஏற்பாரானால்‌ அது முழுமைபெறாத ஞானமேயாகும்‌. எக 0௪ 98 uy 
ஏர வரி என அன கா ரானா “யாவதயம்‌ ஏவம்‌ வேத பச்‌'யாமி, ச்ருணோமி, 
ஸ்ப்ருசா'மீதி, தாவத்‌ அஞ்ஜஸா க்ருத்ஸ்னம்‌ அத்மானம்‌ ந வேத'' எதுவரை பார்க்கிறேன்‌, 
கேட்கிறேன்‌ என்று தன்னை அறிகின்றாரோ, அதுவரை பூரணமான ஆத்மாவை அறிந்தவரில்லை 
(பிரு. பா. 1.4.7). ஏனென்றால்‌, இதில்‌ காணப்படும்‌, பார்க்கப்படும்‌ விஷயம்‌, பார்வை மற்றும்‌ 
பார்ப்பவரான 'தான்‌' என்கிற முப்புடி (த்ருபுடி) காணப்படுகிறது. இது சாங்கியமாகும்‌, த்வைதமே 
ஆத்மாவின்‌ முழுமை தர்சனம்‌ கிடையாது. ௫௭ ளோ எண்‌ எ சார்‌ பளி... ௭௪ ஏண்‌ 
அவ்ள்‌ ஸ்‌ எ “யத்ர த்வைதமிவ பவதி ததிதர இதரம்‌ பச்‌'யதி....யத்ர ஸர்வம்‌ 
ஆத்மைவாபூத்‌ தத்கேன கம்‌ பச்‌யேத்‌.....” எங்கு த்வைதத்தைப்போல்‌ தோன்றுகிறதோ, அங்கு 
ஒருவர்‌ மற்றதினைக்‌ காண்கிறார்‌. எங்கு ஆத்மாவே எல்லாமாக இருக்கின்றதோ அங்கு யார்‌ 
எதனைக்‌ காண்பது (பிரு 4.5.15) என்று கூறி ஸ்ருதி முப்புடியான வியவகாரங்களை நிராகரிக்கின்றது. 
எவ்வாறு செய்கிறது? .இது இருத்தல்‌ உடையது அன்று' என்று சூன்யவாதி மதத்திபை போலவர்‌ 
ஜகத்தை நிராகரிக்கின்றதா? அல்லது, 'இது வெறும்‌ கற்பனை மட்டும்‌” என்று கூறி விஜ்ஞான 
வாதியியைப்போல நிராகரிக்கின்றதா? இல்லை. ஜகத்‌ உங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறானது அன்று எ ன்று 
கூறி, அதனால்‌, உங்களால்‌ வியவகாரம்‌ செய்தல்‌ இயலாது என்று முப்புடியான வியவகாரங்களை 
நிராகரிக்கின்றது. 


ளி ணன்‌ எனா “லோகாஸ்தம்‌ பரதுர்யோன்யத்ராத்மனோ லோகான்‌ 
வேத” முன்னால்‌ காணப்படும்‌ உலகத்தை எவர்‌ தன்னிலிருந்து வேறானதாகக்‌ காண்கிறாரோ, 
அதாவது, அநாத்ம ஸ்வரூபமானது போலக்‌ காண்கிறாரோ லோகம்‌ அவரை மோக்ஷத்திற்குத்‌ 
தகுதியற்றவர்‌ என்கிறது (பிரு 2.4.6). அது போலவே ப்ரஹ்ம சூத்திரத்திலும்‌ கூறுவது: எ 18 என 
ஊனை எ ரானி ஏ சாளை எண ST ரன்‌ ௭ இன விர aha ண ZEN ௭௪ 
ஊச எக எாகாகிர்‌ ௭௫ ஊரின்‌ 34 என்‌ எண்ணான ஏர்‌ என்ன என ளான னா 
எனன “யோ ஹி ப்ரஹ்ம க்ஷத்ராதிகம்‌ ஜகத்‌ அஆத்மநோ அந்யத்ர ஸ்வாதந்த்ரேண 
லப்தயத்‌ பாவம்‌ பசியதீ தம்‌ மித்யா தர்சினம்‌ தமேவ மித்யா த்ருஷ்டம்‌ ப்ரஹ்ம க்ஷத்ராதிகம்‌ 
ஜகத்‌ பராகராதீதி பேத த்ருஷ்டிமபோத்ய 'இதம்‌ ஸர்வம்‌ யதயமாத்மா' இத்‌ ஸர்வஸ்ய 
வஸ்து ஜாதஸ்ய ஆத்மா அவ்யதீரேகமவதாரயதி எந்த பிராமண, க்ஷத்திரிய முதலியவர்கள்‌ 
ஜகத்தை ஆத்மாவிலிருந்து வேறுபட்டதாகவும்‌ சுதந்திரமான நிலை உள்ளதாகவும்‌ 
காணகின்றனரோ அப்படிப்பட்ட மித்யா-திருஷ்டியான அவர்களை அந்த மித்யா கண்ணோட்டமே 
புறக்கணித்துவிடும்‌. ஸ்ருதி நிராகரித்து கொண்டு “இங்கே இருக்க கூடியது அனைத்தும்‌ 
ஆத்மாவேதான்‌' என்று கூறுவது. இப்படி இங்கே உள்ளவை அனைத்தும்‌ ஆத்மாவிலிருந்து 
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வேறுபட்டதல்ல என்று நிலைநிறுத்தப்படுகிறது. என எனன 0௮ 0௮ எ: ஏனா 34 எ ரர்‌ 
எ | 3 என ௮ அன | என ௭ ரான்‌ எனி ளர்‌ யஸ்மின்‌ ப்ரஹ்மணி பஞ்ச பஞ்ச 
ஜனா: அவ்யாக்ருகாக்ய ஓகம்‌ சப்ரோதம்‌ ச, அம்ருதம்‌ ப்ரஹ்ம மன்யே அஹம்‌, ந சாஹம்‌ 
ந ஆத்மானம்‌ ததோ5$ன்யத்வேன ஜானே ' எந்த ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஐந்து ஜனமும்‌ அவ்வியாகிருதமும்‌ 
பின்னிப்‌ பிணைந்துள்ளதேோ அதையே ஆத்மா, அம்ருதம்‌, ப்ரஹ்மம்‌, நான்‌ ஏற்கிறேன்‌ 
ஆத்மாவிலிருந்து வேறுபட்டதாக என்னைக்‌ கருதவில்லை (பிரு. பா. 4.4.17) ௮ எள்ள ௮௭1௬ 
எண்‌ அனி எரர்‌ எனின்‌ எனா சனா “யத்து ஸர்வாத்மபாவாத்‌ அர்வாக்‌ 
பாலாக்ரமாத்ரமபி அன்யத்வேன த்ருச்‌யதே நாஹமஸ்மி இதி ததவஸ்தா அவித்யா” 
எவருக்கும்‌, மற்றதற்ற நிலையான சர்வாத்மபாவமே சரியான அறிவாகும்‌. சாக்ஷித்தன்மை அன்று. 
அதனால்‌, எவர்‌ தன்னை, முடியின்‌ கடைசி பாகத்தின்‌ அளவைக்‌ கூட இவ்வாறு காணவில்லையோ, 
அவரே அவித்யை நிலையில்‌ (பிரு. பா. 4.3.20) ௭ எ எனின்‌ எனனை ரானா: | எம்‌ fe 
ணன AAA எனை ௮ ௭ சாணை: “ஸ ச பாஹ்ய லோகோ நாஸ்த்யஸ்மாகம்‌ 
அத்மவ்யதிரிக்த:, ஸர்வம்‌ ஹி அஸ்மாகம்‌ ஆத்மபூதமேவ ஸர்வஸ்ய ச வயம்‌ ஆத்மபூதா: 
வெளி உலகமானது எங்களுக்கு ஆத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறானது அல்ல, ஏனென்றால்‌ 
எங்களுக்கு எல்லாம்‌ ஆத்மாவே, நாங்கள்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ ஆத்மாவாக இருக்கிறோம்‌ (பிரு. 4.4.22) 
எண்‌ Tele எ TA da 3 எக எ Fa ௭௭ எ “ததிதமப்யேதர்ஹி ய ஏவம்‌ வேத அஹம்‌ 
ப்ரஹ்மாஸ்மீதி ஸ இதம்‌ ஸர்வம்‌ பவதி எதனால்‌ எவர்‌ இன்றும்‌ நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்று 
அறிகின்றாரோ அவர்‌ இது அனைத்துமாகிறார்‌ (பிரு 1.4.10) ஏன அரனை ஏஎ ளி ஏர 
Ifa எள்‌ எள்‌ “பூர்வம்‌ அவித்யயா அஸர்வ அஸ்த்‌ புனர்வித்பயா அவித்யா 
அபனயே ஸர்வோ பவதி முதலில்‌ அவித்யா அனைத்துமில்லாததாகிறது. பின்னர்‌ வித்யா 
அவித்யயைக்‌ கடந்து அனைத்துமாகிறது (ப்ர.பா. 1.4.10). அன என்னா ண ளான: காண 
«| Ta ITT Ta என ரானி? எ, ரக எ FTAA எ ஏக எரு எண்‌ STATA 
“அநிர்ஜ்ஞாதத்வ ஸாமான்யாத்‌ ஆத்மா ஜ்ஞாதவ்ய: அனாத்மா ச, கஸ்மாத்‌ 
ஆத்மோபாஸனே ஏவ யத்ன ஆஸ்தீயதே? ந கிம்‌ தர்ஹி ஜ்ஞாதவ்யத்வே5$பி ந பிருதக்‌ 
ஜ்ஞானாந்தரம்‌ அபேக்ஷ்தே ஆத்ம ஜ்ஞானாத்‌'' எல்லாவற்றையும்‌ அறிவதாக இருப்பதால்‌ 
ஆத்ம ஞானத்திற்கு ஆத்மா மற்றும்‌ அநாத்மா இரண்டையும்‌ அறியவேண்டுமா?பின்‌ ஏன்‌ ஆத்ம 
உபாசனை மட்டுமே கூறப்பட்டுள்ள து? அப்படிச்‌ சொல்லவில்லை அனாத்மாவையும்‌ அறியவேண்டும்‌. 
ஆனால்‌ அதை அறிய ஆத்ம ஞானத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு ஞானம்‌ அவசியமில்லை. ஏனென்றால்‌, 
ஆத்ம ஞானத்தினாலேயே எல்லாம்‌ அறியப்படுகின்றது. (பிரு. பா. 1.4.7) எவர்‌ கல்லையோ 
மண்ணையோ கண்டாரோ அவருக்கு இது கல்‌, இது மண்‌, என்று பிரித்தறிவது அவித்யை அல்ல. 
அப்படியானால்‌ ஆத்மஞானத்திற்கும்‌ அனாத்ம- ஞானத்திற்கும்‌ வேறுபாடு என்ன இருக்கும்‌, என்று 
கேட்டால்‌, அனாத்மா ஞானமானது உண்டாகும்போது பல என்பது இல்லாததால்‌ லாபம்‌, அடைபவர்‌. 
அடையவேண்டியது, என்ற மூன்றும்‌ ஆத்மாவே ஆகும்‌ (பிர. 1.4.7) 
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(3) இந்த விஷயத்தைக்‌ குறித்து சந்தேகம்‌ எழலாம்‌. மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ ஜகத்‌ அசத்தியம்‌, 
ஆத்மா சத்தியம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. அந்த அசத்தியத்தை ஆத்மா என்று எவ்வாறு 
உணருவது?ஒரு வேளை, இந்த சந்தேகத்தைத்‌ தீர்க்கமுடியாமல்‌ உள்ள சாதகர்கள்‌ தங்களை சாக்ஷி 
பாவத்தில்‌ காண்கிறார்களோ, சாக்ஷிபாவத்தை அடைதல்‌ என்பது சர்வாத்ம பாவத்தை அடைவதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ எளிதானதே. அதுமட்டுமல்ல, காரியத்தின்‌ ரூபமும்‌ ஸ்வரூபத்தின்‌ காரணமே, ஜகத்‌ 
ப்ரஹ்மமே, எதற்கு ஸ்வரூபமில்லையோ அது உருவத்தையும்‌ உண்டு செய்தல்‌ இயலாது. ஆனால்‌ 
காரணத்தில்‌ காரியமானது சுதந்திரமாக இல்லை. அதனால்‌, ப்ரஹ்மத்திலிருந்து ஜகத்‌ வேறுபட்டது 
அல்ல என்று தீர்மானமானது. ஆனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஐகத்திலிருந்து வேறுபட்டதே ஆகும்‌. (அத்யாயம்‌; 
6.52) அப்படிப்பட்ட ப்ரஹ்மமே நாம்‌. அதாவது, ஜகத்‌ ஆத்மாவிலிருந்து வேறுபட்டது அன்று. ஆனால்‌ 
ஆத்மா ஐகத்திலிருந்து வேறுபட்டது. மனது வெளிமுகமாகச்‌ சென்று காரியரூபத்தை அடையும்போது 
புத்திவிருத்தியானது காரியம்‌ என்பதி லிருந்து வேறானது அன்று என்று இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 
ப்ரம்மவாதிக்குக்‌ கார்ய-காரண சம்பந்தம்‌ எப்படிப்பட்டது என்றால்‌, அவனுக்கு அதனோடு 
'தாதாத்ம்ய-சம்பந்தம்‌' ஆகும்‌. காகா: எள: க 2 fa ௭ | என 
ரவா: “தார்யகாரண ஸம்பந்த: ப்ரஹ்மவாதின: கதம்‌? இதி சேத்‌ ந தஸ்ய 
தாதாத்ம்யலக்ஷண ஸம்பந்தோயபபத்தே:  (ஸூ.பா.2.2.38). இந்த சம்பந்தமானது நாமரூபத்தைக்‌ 
குறித்தும்‌ மட்டும்‌ இருக்காது, வியவகாரத்தைக்‌ குறித்தும்‌ இருக்கும்‌. ஞானியினுடைய 
வியவகாரங்கள்‌ ஸத்தியமே ஆகும்‌. எள எனனை எரா எ TATA எனை 
“ஸதாத்மனா ஸத்யத்வ அப்யுபகமாத்‌ ஸர்வவ்யவஹாராணாம்‌ ச ஸர்வவிகாராணாம்‌ ச 
ஸத்யத்வம்‌”” (சா.பா. 6.3.2) ஆத்ம விஜ்ஞானத்திற்கு முன்னர்‌ நம்மிலிருந்து வேறுபட்டதான 
பரமாத்மாவிலிருந்து ஐகத்‌ உற்பத்தி பிரளயம்‌ முதலியவை நடந்தன. சதாத்ம விஜ்ஞானத்தால்‌ அது 
தன்னுடைய ஆத்மாவினாலேயே நடப்பதாக ஆகிவிட்டது. இப்படி எல்லா வ்யவகாரமும்‌ ஞானியின்‌ 

ஆத்மாவிலிருந்தே உண்டாகின்றது. ஆத்மாவிலிருந்தே ஆசை, நினைவு முதலிய ஜகத்தானது 
உற்பத்தி ஆகிறது. (சா. 7.2.3.1) இதற்கு பதிலாக உள்முகமாக ஆகி காரிய ரூபமாக ஆகவில்லை. 
என்றால்‌, தானே நிரூபணமாகிவிடுகிறது நாம்‌ காரியத்திலிருந்து வேறுபட்டவர்‌ என்று. 


ளவ ்ண எனன கானா 
“பாஹ்யாகார பேத புத்தி நீவ்ருத்திரேவ அத்மஸ்வரூப அவலம்பன காரணம்‌” 
இப்படி, வெளி விஷயங்களின்‌ பிரிவினை புத்தியானது நீக்குவதால்‌ மட்டுமே ஆத்ம 
ஸ்வரூபத்தைச்‌ சார்ந்திருப்பதற்குக்‌ காரணமாகும்‌. (கீதை. பா. 18.50) இந்த விஜ்ஞானம்‌ எல்லா 
வியவகாரத்தின்‌ நாசத்திற்கும்‌ காரணம்‌ ஆகும்‌. (பிரு. பா. 1.4.7) எளினளள்‌ Me fae 
கொக்க ..... ௭ எனகக எ என்‌ “ஸர்வாத்மபாவோ பயம்‌ 
வித்யாபலம்‌ க்ரியாகாரகபலசூ'ன்யம்‌.... யத்ர அவித்யாதி காம கர்மாணி ந ஸந்தி அதனால்‌ 
ஸர்வாத்மபாவத்தில்‌ ப்ரவ்ருத்தி உண்டாவதில்லை. அதில்‌ அவித்யை, காம, கர்மமானது இல்லை. அது 
செயல்‌, செயல்படுபவர்‌ மற்றும்‌ அதன்‌ பலன்‌ ஆகியவற்றிலிருந்து விடுபட்டதாகும்‌ (பிரு. பா. 4.3.21). 
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சந்தேகம்‌: 


பஹிர்முகமான புத்தி விருத்தியிலிருக்கையில்‌ ஜகத்தை அசத்தியமாகக்‌ கருதுவது 
தவறில்லையா? 


பதில்‌: எது முன்னால்‌ இல்லையோ, இப்பொழுது காணப்படுகிறதோ பின்னர்‌ இருப்பதில்லையோ 
அந்த காரியம்‌, தார்கிகர்களின்படி காரணத்திலிருந்து வேறுபட்டதாக இருப்பதான காரியம்‌, அசத்தே 
ஆகும்‌. (அத்யாயம்‌ 6.5.3) அதனால்‌ இப்பொழுது (ஸ்திதி காலத்தில்‌) காணப்படும்‌ போதும்‌ அது 
உண்மையில்‌ இல்லை. ஆனால்‌ நம்‌ முன்‌ தோன்றும்‌ ஜகத்‌ அப்படிப்பட்டது அன்று. இது 
பார்க்கும்போதும்‌ உள்ளது பார்க்காதபோதும்‌ அவ்யக்தத்தால்‌ உள்ளது. மூன்று காலத்திலும்‌ 
ஆத்மாவிலிருந்து வேறுபடாதது என்பதால்‌ சத்தியம்‌ ஆகிறது. அப்படி இதில்‌ விளக்கம்‌ மற்றும்‌ 
அவ்வியக்த நிலை இருந்தாலும்‌ அது ப்ரஹ்மமே. அதனால்‌, பகவான்‌ பாஷ்யகாரர்‌ கூறுகிறார்‌. 
ஏ எரர்‌ ௭௭ .... அர கார்கி எ எணரி “ஸத்‌ தத்‌ விபரீதம்‌ அஸச்சைவ அஹம்‌... 
கார்ய-காரணே வா ஸதஸதீ'' “ஸத்‌” மற்றும்‌ அதற்கு வேறுபட்ட “அுஸத்‌' இரண்டும்‌ 
காரிய-காரணமே “அஸத்‌: “ஸத்‌? (கீதை. பா. 1.19) இப்படி ஜகத்தை ஆத்மாவிலிருந்து 
வேறுபடாததாக அறிவது சரியான அறிவே ஆகும்‌. 


கேள்வி: இவ்வாறு அறிவதால்‌ என்ன இலாபம்‌ உண்டாகின்றது? 


பதில்‌: எனனை அன்ரி eed - Tra WAT Sed எண்‌ Taf: எனா: 
கா “சிரீராம்பகஸ்ய கர்மணோ நியதபலத்வாத்‌- ஸம்யக்ஜ்ஞான ப்ராப்தாவபி அவசியம்‌ 
பாவினீ ப்ரவ்ருத்தி: வாங்மன: காயானாம்‌”” எத்தனை பெரிய ஞானியானாலும்‌, ப்ராரப்தத்தின்‌ 
காரணமாக மனது, வெளிமுகமாகவே இருக்கிறது. (பிர. பா. 1.4.7) இந்நிலையில்‌ அவருக்கு ஜகத்‌ 
தன்னிலிருந்து வேறுபடாதது என்ற புத்தி விருத்தியானது இருப்பதினால்‌, அதனோடு செய்யப்படும்‌ 
வியவகாரத்துடன்‌ எந்த சம்பந்தமும்‌ இருப்பதில்லை. அதற்கு விரோதமாக சாங்கியர்களின்‌ 
சாக்ஷித்தன்மையில்‌ பிரிவானபுத்தியானது இருக்கின்றது. அதனால்‌ வியவகாரத்தோடு சம்பந்தம்‌ 
இருக்கின்றது. செயல்‌ மட்டுமே, பற்று இல்லை. ஆனால்‌ அதனோடு உண்டாகும்‌ சம்பந்தமே பற்று. 
இப்படி ஸர்வாத்மபாவமான புத்தி விருத்தியின்‌ இலாபம்‌ வியவகாரமற்ற துரீயத்தை அடைதலே. 
14.4. தெளிவு 


இப்படிப்பட்ட அடைவானது அஞ்ஞானியின்‌ உதாரணத்தின்‌ மூலமாகவும்‌ அனுமானம்‌ செய்யப்பட 
இயலும்‌. நல்ல உடலுள்ளவருக்கு அதனோடு தாதாத்மியமானது இருப்பது தெளிவே. உடலில்‌ நடக்கும்‌ 
சிலபல வியவகாரங்களான மூச்சு விடுதல்‌, கண்சிமிட்டுதல்‌, அசைதல்‌, முதலிய செயல்களின்‌ ஞானம்‌ 
அவருக்கு உண்டாவதில்லை. இருந்தாலும்‌ செயலானது நடந்து கொண்டே இருக்கின்றது. அதுபோல்‌, 
சரியான அறிவுள்ளவரின்‌ விஷயத்திலும்‌ சர்வாத்ம பாவத்தினால்‌ சரீரம்‌ முதலியவற்றில்‌ செயலுக்கு 
ஏற்றதுபோல செயல்கள்‌ உண்டானபோதும்‌, அது நடக்காததிற்கு சமானமே ஆகின்றது. 
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இப்படிப்பட்ட மனோபாவம்‌ நடக்க இயலாதது அன்று. தன்னுடைய ஸ்வானுபவத்தின்‌ 
பிரத்தியத்தினை மற்றவர்‌ நிராகரிக்க இயலாது. ரிஷி வாமதேவரும்‌ கூட: அஹம்‌ (ரிக்வேத ஸம்ஹிதா 
4.26.1) என்ற சர்வாத்மபாவத்தை அடைந்தார்‌. தன்னையே எல்லாவற்றிலும்‌ காணும்‌ பரம பூஜ்யரான 
நம்மாழ்வார்‌, சடகோப முனிகளின்‌ அனுபவம்‌ மிகவும்‌ ருசிகரமான து. 


காண்கின்ற நிலமெல்லாம்‌ யானேயென்றும்‌ 

காண்கின்ற விசும்பெல்லாம்‌ யானேயென்றும்‌ 
காண்கின்ற வெந்தீயெல்லாம்‌ யானே யென்றும்‌ 

காண்கின்ற இக்காற்றெல்லாம்‌ யானே யென்றும்‌ 
காண்கின்ற கடலெல்லாம்‌ யானேயென்றும்‌ 

காண்கின்ற கடல்‌ வண்ணனேறக்‌ கொலோ 
காண்கின்ற உலகத்தீற்கு என்‌ சொல்லுகேள்‌ 

காண்கீன்ற என்‌ காரிகை செய்கின்றவே (2581) 
உற்றார்கள்‌ எனக்கில்லை யாருமென்னும்‌ 

உற்றார்கள்‌ எனக்கிங்கெல்லாருமென்னும்‌ 
உற்றார்களைச்‌ செய்வேனும்‌ யானேயென்னும்‌ 

உற்றார்களைச்‌ அழிப்பேனும்‌ யானேயென்னும்‌ 
உற்றார்களுக்கு உற்றேனும்‌ யானே யென்னும்‌ (3178) 


இவை நம்மாழ்வாரின்‌ பாசுரங்களின்‌ துளிகள்‌... 


14.5. ஜகத்தின்‌ ப்ரவிலயம்‌ 


மனது ப்ராரப்தத்தின்‌ வசத்தில்‌ அகப்பட்டு வெளிமுகமாக இருக்கிறது. இதன்‌ ஆதாரத்திலேயே 
மேற்கூறிய சர்வாத்மபாவம்‌ கூறப்பட்டது. ஆனால்‌ இப்படிக்‌ கூ றுவதால்‌, ப்ரஹ்மம்‌, காரியமான 
ஜகத்தினோடு சம்பந்தம்‌ உடையது என்றும்‌ தன்னை யும்‌ அவ்வாறே அறியவேண்டும்‌ என்றும்‌ நாம்‌ 
சிந்திக்கக்‌ கூடாது: 


என்னாள்‌ 16 ௭02: 4 104 களம்‌ எவ 
“ர்ரஹ்மஸ்வபாவோ ஹி ப்ரபஞ்ச: ந ப்ரபஞ்சஸ்வபாவம்‌ ப்ரஹ்ம” 
(ஸூ.பா. 3.2.21) 
ப்ரஹ்ம ஸ்வபாவமே காரியம்‌, காரிய ஸ்வரூபம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ அன்று என்பதை நினைவில்‌ கொள்ள 


வேண்டும்‌. 
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காரிய ஐகத்தின்‌ ஆதாரத்தினால்‌ எவர்‌ தன்னை ப்ரஹ்மம்‌ என்று அறிகிறாரோ அவர்‌ எல்லாமாக 

ஆகின்றார்‌. (பிரு. 14.10) ஆனால்‌ , ப்ரஹ்மம்‌ தன்னுடைய ஸ்வரூபத்தில்‌ ஸ்தூலமல்ல, அணுவல்ல, 
சிறியதல்ல, பெரியதல்ல முதலியதாகக்‌ கூறி,“ அரூபவதேவ தத்‌ ப்ரதானத்வாத்‌ அரூபமே அது 
முக்கியமானதால்‌ (சூ 3.2.14) என்று பலமுறை கூறுகிறது. அதனால்‌ மனதைக்‌ காரிய ஆதாரமாக 
ஏற்பதால்‌ சர்வாத்மபாவத்தை ஏற்க வேண்டும்‌. ஆனால்‌, ப்ரஹ்மாத்மைக்ய ஸ்வரூப ஞானத்திற்கு 
உருவமற்ற ப்ரஹ்மத்தையே நாம்‌ பற்ற வேண்டும்‌. 
என்‌ ௭௭ எ ஏ ear ஏளனம்‌ எரணாளண்‌ 

“ஸர்வம்‌ ப்ரஹ்ம இத்‌ து ஸாமானாதீ கரண்யம்‌ ப்ரபஞ்ச 

பிரவிலாபனார்தம்‌, ந அனேகரஸதாப்ரதிபாதனார்தம்‌” 


உண்மையில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ மட்டுமே உள்ளது என்று இப்படி சாமானாதி கரணயத்தால்‌ (எல்லாம்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ என்பது இரண்டும்‌ ஒரே நிலையில்‌, வேற்றுமையில்‌), ஏன்‌ கூறப்பட்டது என்றால்‌, ப்ரஹ்மம்‌ 
பல ரஸமுடையது என்ற நினைக்க கூடாது. ஆனால்‌, ஜகத்‌ பிரவிலயத்திற்காகவே நானே என்பதால்‌ 
என்னிலேயே காரிய ஜகத்‌ லயமடைகின்றது என்று அறிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 


ஜகத்தை ஏற்று அதை பிரவிலயம்‌ செய்வதற்கு, இன்னும்‌ சரளமாக முதலிலேயே அதை அசத்‌ 
என்று கூறி விடலாம்‌ என்றால்‌, தவறு. பிரவிலயம்‌ என்றால்‌ நாசம்‌ என்ற பொருள்‌ இல்லை. 


கின்‌ எள்‌ எ௭ ? க ளி சானி za எளி: எனன; 9 

சாள்ன ண எட எண்கோண அடர்‌ எளி எனி இள எனனை 

sid ? Tha எ சார்பை புனர்‌ என: கா: இர்‌ ஏரி சர்ர்‌ ஸா எனை 
“கோ$யம்‌ ப்ரபஞ்சவிலயோ நாம? கிம்‌ அக்னி ப்ரதாபஸம்பர்காத்‌ 
க்ருதகாடின்ய ப்ரவிலய இவ ப்ரபஞ்ச ப்ரவிலய: கர்தவ்ய:? 
ஆஹோஸ்விதேகஸ்மின்சந்த்ரே திமிரக்ருதாநேகசந்த்ர ப்ரபஞ்சவத்‌ 
அவித்யாக்ருதோ ப்ரஹ்மணி நாமரூப ப்ரபஞ்சோ வித்யயா 
ப்ரவிலாபயிதவ்ய இதி? ஏகேன ச ஆதி முக்தேன ப்ருதிவ்யாதி ப்ரவிலய: 
க்ருத: இதி இதானீம்‌ ப்ருதிவ்யாதி சூன்யம்‌ ஜகத்‌ அபவிஷ்யத்‌ ” 


ஜகத்‌ பிரவிலயம்‌ என்றால்‌ என்ன? நெருப்புடன்‌ சம்பந்தத்தை சூட்டில்‌ நெய்யின்‌ கடினத்தன்மை 
உருகுவது போலவா, அல்லது, ஒரே சந்திரனை கண்புரை நோயினால்‌ பலவாகக்‌ காண்பது போலே 
அவித்யை கொண்டு ப்ரஹ்மத்தில்‌ ஒளிர்கின்ற நாமரூபமான பிரபஞ்சத்தை வித்யை கொண்டு 
ப்ரவிலயம்‌ செய்ய வேண்டுமா? சூட்டில்‌ நெய்யின்‌ கடினத்தன்மை உருகுவது போல அன்று. 





252 வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ | ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 


ஏனென்றால்‌ ஞானத்தை அடைந்த எவரேனும்‌ அதைச்‌ செய்திருந்தால்‌ இன்று ஐகத்‌ 
இருந்திருக்காது. (சூ. பா. 3.2.19) 


எ ஏ எனக எர ம்‌ என்‌ ள அன்‌ என்ன 
“ந து பாரமார்தீகம்‌ வஸ்து கர்தும்‌ நிவர்தயிதும்‌ வா அர்ஹதி 
ப்ரஹ்மவித்யா 
பிரிவற்ற ஞானத்தினால்‌ விஷயத்தை உண்டு பண்ணுவதோ அல்லது அழிப்பதோ இயலாது (பிரு. 
பா. 1.4.10) (அத்யாயம்‌ 12.19) அப்படி, ஜகத்தின்‌ பிரவிலியமானது கல்பத்தின்‌ முடிவில்‌ ஈஸ்வரனால்‌ 
உண்டாகின்றது, மற்ற ஒருவராலும்‌ இல்லை. 


349௭ forage: at எரே ஜன்‌ vega ணே னா 
'அஸம்ச்‌ சேத்‌ பவிஷ்யத்‌ கட: ஐஸ்வரம்‌ 
பவிஷ்யத்கடவிஷயம்‌ ப்ரத்யக்ஷஜ்ஞானம்‌ மித்யா ஸ்யாத்‌” 


அதனால்‌, ஒரு ஆத்மாவையே அறியும்‌ அவசரத்தில்‌ ஸ்ருதியினால்‌ நிரூபிக்கப்பட்ட 
ப்ரஹ்மத்தையும்‌ ப்ரஹ்மாத்ம ஏகத்வத்தையும்‌ நிரூபிக்கும்‌ முறையைக்‌ கைவிட்டு, வைனாசிகர்கள்‌ 
(பெளத்தர்கள்‌) போல காரிய ஐகத்தை அஸத்‌ என்று கூறினால்‌ சிருஷ்டிக்கப்‌ போகும்‌ ஜகத்தை குறித்த 
ஈச்வரனின்‌ ப்ரத்யக்ஷ ஞானம்‌ மித்யை ஆகிவிடும்‌ (பிர. பா. 1.2.1) அல்லது, ஜகத்தை அவித்யை 
கல்பிதமான புத்தி பிரத்யயம்‌ என்று கூறினால்‌ முன்னர்‌ நம்மால்‌ நிராகரிக்கப்பட்ட விஜஞான 
வாதமாகின்றது (அத்யாயம்‌ 5.3) அதனால்‌ ஜகத்தினை அசத்‌ என்றோ விஜ்ஞானம்‌ என்றோ 
கூறுவதை விடுத்து மேலே கூறப்பட்ட முறையில்‌ ப்ரஹ்ம ஆத்மா ஐக்யத்தன்மையினை நிரூபிப்பதால்‌ 
நமக்குத்‌ தெளிவாகிறது. இப்படிப்பட்ட அத்வைதிகளை பிரசன்ன பெளத்தர்கள்‌ (ஒளிவுமறைவான 
பெளத்தர்கள்‌) என்று கூறுபவர்கள்‌ வெளிப்படையான மூடர்களே. 


அதனால்‌ ஜகத்‌ பிரவிலயம்‌ என்றால்‌ அது வேறு முறையானது. இந்த முறையினை 
உதாரணத்தினால்‌ தெளிவாக்குவோம்‌. பொருளில்‌, அதனோடு நெருங்கியதாக அல்லாத சுத்தமான 
அக்ஷரம்‌ இல்லை. அக்ஷரத்திலோ (சம்தாதிகமானதிலோ) அதனோடு சம்பந்தமில்லாத எழுத்தான 
அக்ஷரம்‌ இல்லை. இருந்தாலும்‌ எழுத்தான அக்ஷரத்தினை அதற்கு நெருக்கமான சத்தமான 
அக்ஷரத்தோடு பிரவிலயம்‌ செய்து, அதனையும்‌ அதன்‌ பொருளோடு பிரவிலயம்‌ செய்து நாம்‌ 
பொருளைப்‌ புரிந்து கொள்கிறோம்‌. அதுபோல, முன்னர்‌ (அத்யாயம்‌ 12.17) கூறப்பட்டது. 
அஞ்ஞானிகளுக்கு இரண்டு ஜகத்‌ உள்ளது என்று, முதலில்‌ அவரால்‌ அறியப்பட்ட ஆத்மாவிலிருந்து 
வேறுபட்ட அதாவது அவித்யையால்‌ கற்பனை செய்யப்பட்டஜகத்‌ ; மற்றது ஸ்ருதி மூலமாக கூறப்பட்ட 
ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபமான ஐகத்‌. ஸ்ருதியின்‌ பொருளை நன்றாக சிந்தித்த பின்னர்‌, அவித்யை கல்பிதமான 
எந்த வியவகாரமானது இருந்ததோ அது அழிந்து விடுகின்றது (சூ. பா. 3.2.21) வித்யா 
பாக்கியுள்ளதாகிறது. இதுவே ஸ்வரூபஞானம்‌ எனப்படுவது. ஜகத்‌ பிரவிலயத்தின்‌ முறையானது 
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மூன்று நிலைகளில்‌ கூறப்படுகிறது. அதற்கு முன்னர்‌ சமஷ்டி மற்றும்‌ வ்யஷ்டி ஆகிய இரண்டு 
சொற்கள்‌ விளக்கப்படுகிறன. 


14.6. சமஷ்டி - வ்யஷ்டி 
ஒவ்வொன்றான கூட்டத்தை சமஷ்டி என்றும்‌, அதில்‌ உள்ள ஏதாவது ஒரு விசேஷ குணத்தினால்‌ 


பிரிக்கப்பட்ட அம்சத்தை வ்யஷ்டி என்றும்‌ கூறுகின்றனர்‌. ப்ரத்யக்ஷமான ஐகத்தில்‌ காணப்படும்‌ பஞ்ச 
பூதங்களும்‌ சமஷ்டி என்றால்‌ ஜீவனுடைய சரீரம்‌ வ்யஷ்டி ஆகும்‌. எல்லா உயிரினங்களும்‌ உள்ள ப்ராண 
தேவதை சமஷ்டி என்றால்‌, ஜீவனுடைய ப்ராணன்‌ வ்யஷ்டி ஆகும்‌. ஹிரண்யகர்பத்தின்‌ மனது, புத்தி 
ஆனது சமஷ்டி என்றால்‌, ஜீவனுடைய மனது புத்தி வயஷ்டி ஆகியவை போன்று ( ஐ.பா. 3.1.3) ஏதாவது 
ஒரு விசேஷனத்தினால்‌ வ்யஷ்டி சமஷ்டியிலிருந்து வேறுபட்டபோதும்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ அது 
சமஷ்டியிலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல. உதாரணத்திற்கு, ஜீவனுடைய சரீரம்‌ தன்னுடைய உருவம்‌ 
மற்றும்‌ செய்கைகளில்‌ வெளி ஜகத்திலிருந்து வேறுபட்டாலும்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ வேறுபட்டது அல்ல. 
ஜகத்தைப்‌ போன்றது. பஞ்சபூதங்களே, அதாவது வெளியில்‌ உள்ள பஞ்சபூதங்களே வேறொரு 
உருவத்தில்‌ காணப்படுகின்றன. கொஞ்சம்‌ மூளையைக்‌ கசக்கிப்‌ பிழிந்தால்‌ இதைப்‌ புரிந்து 
கொள்ளலாம்‌. ஆனால்‌, இதுபோல நாம்‌ ஜீவனுடைய புத்தி வ்யஷ்டி என்றும்‌, ஹிரண்யகர்பத்தின்‌ புத்தி 
சமஷ்டி என்பதையும்‌ புரிந்து கொள்வது கடினமே. அதைப்‌ புரிந்து கொள்ள சாஸ்திரம்‌ 
அவசியமாகிறது. அத்யாரோபிதமான விசேஷணங்களை அபவாதம்‌ செய்து (அத்யாயம்‌ 10.5) 
வ்யஷ்டி ஜீவன்‌ ஒவ்வொரு நிலையிலும்‌ சமஷ்டியுடன்‌ ஐக்கிய பாவத்தை அடைய முயற்சிக்க வேண்டும்‌. 


14.7. வைச்வாநராத்மா 


(1) ஜகத்‌ வியவகாரத்தில்‌ ஜீவன்‌ வ்யஷ்டி என்றால்‌ வைச்வாநரன்‌ சமஷ்டியாகும்‌ (மாண்‌.3). விழிப்பு 
நிலையில்‌ ஜீவன்‌ தன்னையும்‌ மற்றவரையும்‌ சுதந்திரர்‌ என்று நினைக்கின்றது. சிறிது சிந்தித்தால்‌ 
இந்த எண்ணம்‌ தவறானது என்பது தெளிவாகின்றது. ஒவ்வொருவருடைய வியவகாரமும்‌ மற்றவரைச்‌ 
சார்ந்ததாகவே உள்ளது. எந்தவொரு செயலும்‌ சுதந்திரமாக செய்யப்படுவது என்று இல்லை. 
அதனால்‌ ஜீவனுடைய காரியமானது சமஷ்டி ஆத்மாவான வைச்வாநரனாலேயே செய்யப்படுகின்றது 
என்பது தெளிவு. ஜீவனால்‌ உண்ணப்படும்‌ உணவும்‌ கூட இதனாலேயே செமிக்கின்றது. (கீதை 15.14, 
பிரு 5.9.1) 


(2) இது பரமாத்மாவே ஆகும்‌. பிரத்யகாத்மாவின்‌ முதல்‌ பாதம்‌ விழிப்பு நிலையும்‌ வெளிப்புற 
ப்ரஜ்ஞையும்‌, பத்தொன்பது முகமுடையதும்‌, ஸ்தூல விஷயத்தை அனுபவிப்பதும்‌ ஆகும்‌. இது எல்லாம்‌ 
வ்யஷ்டியில்‌ கூறப்பட்டது போல (அத்யாயம்‌ 13.1) 

இதனோடு, வைச்வாநரனானவர்‌ ஏழு அங்கம்‌ உடையவரும்‌ ஆவர்‌. அதாவது, அந்தரிக்ஷம்‌ 
இதன்‌ தலை, சூரியன்‌ கண்‌, வாயு ப்ராணன்‌, ஆகாயம்‌ இடுப்பு, நீர்‌ மூத்திர இந்திரியம்‌ மற்றும்‌ 
பிருத்வி இதன்‌ இரு கால்கள்‌ (சா 5.8.12) 
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ஒருமுறை சில ரிஷிகள்‌ வைச்வாநர வித்யையைக்‌ கற்க உத்தாலக ஆரூணேயரிடத்தில்‌ 
சென்றனர்‌. அவர்‌ அதை முழுவதுமான அறிந்தவரில்லை. அதனால்‌ அவரே அந்த ரிஷிகளை அச்வபதி 
கைகேய என்னும்‌ இந்த வித்யையில்‌ முழுமை பெற்ற ராஜாவிடம்‌ அழைத்துச்‌ சென்றார்‌. எல்லோரும்‌ 
தாம்‌ பிராம்மணர்‌ எனும்‌ அபிமானத்தை விடுத்து தங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ கீழ்‌ நிலையான 
க்ஷத்திரியனிடத்தில்‌ வித்யையைப்‌ பயின்றனர்‌. இதற்கு முன்னர்‌ ஒவ்வொரு ரிஷியும்‌ ஒவ்வொரு 
அங்கத்தை முழுமையான வைச்வாநர வித்யை என்று கருதி உபாசனை செய்து வந்தனர்‌. அதை 
கேட்ட ராஜா கூறியதாவது: வைஷ்வாநரவின்‌ அங்கத்தை உபாசனை செய்வதால்‌ அந்தந்த அங்கம்‌ 
அழிவடைகின்றது என்று அவர்களை எச்சரித்தார்‌. பின்னால்‌ முழுவதுமான வைச்வாநர 
உபாசனையைக்‌ கூறினார்‌. அப்பொழுது அவர்‌ ஏழு அங்கங்களைக்‌ குறித்து கூறினார்‌. 

(3) இங்கு ஒரு சந்தேகம்‌ எழும்‌. ப்ரத்யகாத்மா என்றால்‌ நம்முடைய சரீரத்தில்‌ சாக்ஷியாக 
அனுபவத்திற்கு வரும்‌ ஆத்மா. இந்த ஆத்மாவின்‌ நான்கு பாதங்கள்‌ குறித்து மாண்டூக்ய ஸ்ருதியில்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது. இந்த ப்ரத்யகாத்மாவில்‌ சரீரத்திற்கு வெளியில்‌ வைச்வாநரணின்‌ அங்கத்தைக்‌ 
குறித்து ஏன்‌ கூறப்பட்டது, என்றால்‌ அதற்கு பதில்‌, பிரத்யகாத்மா தன்னுடைய சரீரத்தை மட்டுமே 
ஆத்மா என்று நினைக்கின்றது. இல்லையென்றால்‌, எல்லாவற்றிற்கும்‌ சாக்ஷியாகத்‌ தன்னை 
கருதுகின்றது. இதுவே அதன்‌ மிகப்பெரிய தவறு. பிரத்யகாத்மா தன்னுடைய அவித்யையினால்‌ 
சரீரத்தினை ஆத்மா என்று கருதுகிறது. எல்லாவற்றையும்‌ அன்று. ஆனால்‌ அந்த உண்மை 
ஜகத்வியாபியான ப்ரஹ்மமேயாகும்‌. இதை அறிய அவித்யையினால்‌ கற்பனை செய்யப்பட்ட 
வரையறையினை விடுத்து வைச்வாநரனுடன்‌ பிரிவற்ற நிலையை அடைதல்‌ வேண்டும்‌. அதனால்‌ 
தன்னுடைய சரீரத்திற்கு வெளியில்‌ இருக்கும்‌ வைச்வாநரனின்‌ அங்கத்தைக்‌ குறித்துக்‌ கூறப்பட்டது. 
இப்படி சமஷ்டி தைஜஸத்தில்‌, சமஷ்டி பிராஞ்ஞனில்‌ பிரிவற்ற நிலையை அடைந்து முடிவில்‌ ஜகத்‌ 
முழுவதையும்‌ தன்னில்‌ பிரவிலயம்‌ செய்து விடுவதாலேயே அத்வைத நிலை அடையப்பெறுகிறது. 
எவர்‌ எல்லா பூதத்திலும்‌ தன்னுடைய ஆத்மாவையும்‌ தன்னுடைய ஆத்மாவை எல்லா பூதத்திலும்‌ 
காண்கிறாரோ அவரே சரியான அறிவு படைத்தவர்‌ (ஈ. .6) 
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த்ருஷ்ட: ஸ்யாத்‌, ததா ச ஸதி அத்வைதமிதி ச்‌'ருதி க்ருத விசே' ஷோ ந ஸ்யாத்‌ 

இதை விடுத்துத்‌ தன்‌ சரீத்தினுள்‌ வரையறுக்கப்ப ட ப்ரத்யகாத்மாவை சாங்கியர்கள்‌ 

முதலியவரைப்போல தன்னுடைய ஸ்வரூபமாகக்‌ கருதுவது ச்ருதி கூறிய அத்வைத ஞானமன்று. 


(மாண்‌. 3) 


14.8. தைஜஸாத்மா 
கனவு வியவகாரம்‌ செய்யும்போது ஜீவன்‌ வ்யஷ்டியானால்‌, தைஜசாத்மா சமஷ்டி ஆகும்‌. 


வ்யஷ்டியைப்போல சமஷ்டிக்கும்‌ தைஜஸம்‌ கனவு நிலையாகும்‌. உள்பிரஞ்ஞம்‌, பதினொன்பது முகம்‌, 


வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ | ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 255 
மற்றும்‌ பலவகையான போகங்கள்‌ செய்வது. ஆனால்‌ இந்த அங்கம்‌ வைச்வானரருக்கு 
சூக்ஷமரூபமான அங்கம்‌. ஸ்தூல விஷயங்களில்லாமல்‌ வெறும்‌ பிரகாச ஸ்வரூபமான வாசனை 
ரூபமாக பிரஞ்ஞாவினை அறிவதால்‌ இது தைஜஸம்‌ ஆகும்‌. இது பரமாத்மாரூபமான 
ப்ரத்யகாத்மாவின்‌ இரண்டாம்‌ பாதம்‌ (மாண.4) இது சமஷ்டி புத்தி ஹிர்ண்யகர்பமே ஆகும்‌. 


வைச்வாநரனே ஜீவனின்‌ கண்ணில்‌ இருந்து விழிப்பு நிலை வியவகாரமானதைச்‌ செய்கின்றது. 
ஸ்தான பேதத்தினால்‌ அதையே வலது கண்ணில்‌ இந்திரன்‌ என்ற பெயரிலும்‌ இடது கண்ணில்‌ அவரது 
மனைவி இந்திராணி என்ற பெயரிலும்‌ ஸ்ருதியானது கூறுகின்றது. இந்திரன்‌ உண்மையில்‌ “இந்த்‌ 
ஆகும்‌. ஆனால்‌ தேவதைகள்‌ ப்ரத்யக்ஷ த்வேஷி மற்றும்‌ பரோக்ஷபிரியர்களாக இருப்பதால்‌ 
பரோக்ஷமான ரூபத்தில்‌ இந்திரன்‌ என்கின்றனர்‌. இது கண்களை விட்டு இதயத்தை வந்தடையும்‌ 


போது ஜீவனுக்குக்‌ கனவு தோன்றுகிறது. இப்படியாக இந்திராணியுடன்‌ சேர்ந்த இந்திரனே 
தைஜஸன்‌ ஆவான்‌. (பிரு. 4.2.3) 


14.9. ப்ராஜ்ஞாத்மா 


எது வ்யஷ்டியில்‌ தூக்கத்தில்‌ இருக்கும்‌ சுஷுப்தாத்மாவோ அதுவே சமஷ்டியில்‌ ப்ராஜ்ஞாத்மா 
ஆகும்‌. இதை வ்யஷ்டியில்‌ பிராஞ்ஞன்‌ என்று கூறினோம்‌ (அத்யாயம்‌ 13.13) சுஷுப்தாத்மாவே 
தூக்கத்திற்கு முன்னரும்‌ பின்னும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அறிபவராக இருப்பதால்‌, அதற்கு அங்கு பிராஞ்ஞ 
என்ற பெயர்‌ தரப்பட்டது. ஆனால்‌ சமஷ்டியில்‌ அது பிரஞப்தி ஸ்வரூபமாக மட்டும்‌ உள்ளது அதாவது 
சைத்தனியம்‌ மாத்திரம்‌ ஆகும்‌. அந்தக்‌ காரணத்தால்‌ அது பிராஞ்ஞ ஆகின்றது. 
வைச்வாநரனானாலும்‌, தைஜஸனானாலும்‌ பரமாத்மா ஆனதால்‌, உபாதி சம்பந்தம்‌ மூலமாக அதில்‌ 
விசேஷமான விஜ்ஞானம்‌ (அறிவு) காணப்படுகின்றது. ஆனால்‌ பிராஞ்ஞ இப்படியல்ல, இது பிராஞ்ஞ 
பிரதானம்‌ ஆகும்‌. 
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ஸர்வஸ்ய ப்ரபாவாப்யயெள ஹி பூதானாம்‌” 


இதுவே சர்வேஸ்வரன்‌, சர்வஞ்ஞன்‌, அந்தர்யாமி மற்றும்‌ எல்லாவற்றின்‌ காரணம்‌. பூதங்களின்‌ 


உற்பத்தி மற்றும்‌ பிரலயம்‌ இதனாலேயே உண்டாகின்றது (பாண்‌. 6) இது ஆத்மாவின்‌ மூன்றாவது 
பாதம்‌ ஆகும்‌. 


வைச்வாநரன்‌, தைஜஸன்‌ மற்றும்‌ பிராஞ்ஞன்‌ முறையாக ஆத்மாவின்‌ முதல்‌, மூன்று பாதங்கள்‌ 
ஆகும்‌. மாட்டின்‌ பாதங்களைப்போன்று அல்ல, ரூபாயில்‌ உள்ளது போல, 25 பைசா முதல்‌ பாதம்‌, 50 
பைசா இரண்டாவது பாதம்‌, 75 பைசா மூன்றாவது பாதம்‌. இவை மூன்றும்‌ ரூபாயில்‌ உண்டு, முதல்‌ 
பாதம்‌ இரண்டாவதிலும்‌, முதல்‌ இரண்டு பாதங்கள்‌ மூன்றாவதிலும்‌ இருக்கிறன. இதுபோலவே 
ஆத்மாவின்‌ நான்கு பாதங்களும்‌, ஆத்மாவில்‌ ஐகத்தின்‌ பிரவிலயம்‌ செய்ய இது உதாரணம்‌ ஆகும்‌. 





256 வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ | ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 


ஸ்தூல வைச்வாநரனை சூக்ஷம தைஜஸத்தில்‌ வைச்வாநரன்‌ ஒடுங்கிய தைஐசனை அதிலும்‌ 
சூக்ஷமமான பிராஞ்ஞனில்‌, விச்வ, தைஜசம்‌ ஒடுங்கிய பிராஞ்ஞனை ஆதிசூக்ஷமமான ஆத்மாவில்‌ 
பிரவிலயம்‌ செய்து, 25, 50, 75 பைசாக்களை உடைத்து வியாபாரம்‌ செய்யாமல்‌ முழு ரூபாயை 


வைப்பதுபோல ஆத்மாவை அடைய வேண்டும்‌. 


14.10. துரீயாத்மா 

இதுவரை நம்மால்‌ அறியப்பட்டது ப்ரஹ்மத்தை அறிவதில்‌ உள்ள கடினத்தைக்‌ கூறுகின்றது. 
இதன்‌ காரணம்‌ ஒருவராலும்‌ சரியாகப்‌ புரியவைக்க இயலவில்லை, புரியவைப்பதும்‌ கூட கடினமே 
ஆகும்‌. இதைச்‌ சரியாக புரியவைப்பது என்றால்‌ தன்‌ அனுபவத்தினாலோ, மற்றவர்‌ மூலமோ அல்லது 
மனதில்‌ விசாரம்‌ செய்தோ அறியவேண்டும்‌. ஆனால்‌ தானே புரிய வைக்க இயலா து. 


௭ ௭ எஏர்னர்‌ எ ளன எ எ: எ இனி எ ரின்‌ எனன 
“ந தத்ர சக்ஷர்கச்சதி ந வாக்கச்சதி நோ மன: 
ந்‌ வித்மோ ந விஜானீமோ யதைததனுசி'ஷ்யாத்‌” 


இந்த “அதை நோக்கி இந்திரியங்கள்‌, வாக்கு, மற்றும்‌ மனது செல்வதில்லை. அதனால்‌ நாம்‌ 
தெளிவாக இது' இப்படிப்பட்டதே என்ற அறிந்து கொள்ளவில்லை. இதை எப்படிப்‌ புரியவைப்பது 
என்றும்‌ அறியவில்லை (கேன. 13) இரண்டு கடினத்தின்‌ ரகசியமும்‌ ப்ரஹ்மத்திலேயே உள்ளது. என்ன 
கூறினாலும்‌ அதை வெளியில்‌ தேடுவதே மனதின்‌ இயல்பு ஆகும்‌. ஆனால்‌ இந்த ப்ரவ்ருத்தியின்‌ 
காரணம்‌ ப்ரஹ்மமே. 

“பிரதி போத விதிதம்‌ " ப்ரஹ்மம்‌ எல்லா புத்தி பிரத்யயத்தின்‌ ஆதாரமான சைதன்யம்‌ 
ஆகும்‌.(கேள 1.6) இதைக்‌ காட்டிலும்‌ அந்த ப்ரஹ்மமே பெரியது. அதனால்‌ இதனை அறிவது மிகவும்‌ 
கடினம்‌. ஆனால்‌ கருணைமயமான பகவான்‌ ஜீவனுக்கு சுஷுப்தியினைத்‌ தந்துள்ளார்‌. நாம்‌ 
பாமராகளாக இருந்தால்‌ தூக்கத்தின்‌ அலுப்பை நீக்கிய பின்னா்‌ எழுந்து அதிவேகத்தில்‌ மூழ்குவோம்‌. 
முமுக்ஷ£வானால்‌ ப்ரஹ்மத்துடன்‌ ஏகத்வ (வேறுபடாதது), ஸ்ருதி சம்மதமான தர்க்கத்தினால்‌ 
தீர்மானம்‌ செய்து, ப்ரஹ்மாத்மைக்யத்தை அடைய இயலும்‌. 

தூக்கத்தில்‌ இருக்கும்‌ ப்ரஹ்மாத்மைகியத்தை அறிந்து கொள்ள எல்லாச்‌ சந்தேகங்களும்‌ 
நீக்கப்பட்டன அத்யாஸத்தின்‌ காரணம்‌ பாக்கியுள்ளது, அதுவே அவித்யையாகும்‌. தூக்கத்தில்‌ 
இருந்து கொண்டே அதை அழிப்பது இயலாது. விழிக்க வேண்டியது அவசியம்‌. ஒரு வகையில்‌ 
பார்த்தால்‌, விழிப்பு, கனவு தூக்கம்‌ இவை மூன்றிலிருந்தும்‌ விழிக்க வேண்டும்‌. இவை மூன்றும்‌ 
அசத்தியமேயாகும்‌. 

அ: அள “த்ரய: ஸ்வப்னா. இவை மூன்றும்‌ கனவே (ஐதே 1.3.12) அஞ்ஞானி கனவிலிருந்து 
விழித்துக்‌ கூறுகிறார்‌: 'நான்‌ காரணமில்லாமல்‌ பயமடைந்தேன்‌ , அவசியமில்லாமல்‌ சந்தோஷம்‌ 
அடைந்தேன்‌ இவற்றிற்கு எந்தக்‌ காரணமும்‌ இல்லை இவை என்னில்‌ கற்பனை செய்யப்பட்டது 
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என்று. அவ்வாறே முழுக்ஷுவும்‌ விழிப்பு - கனவு - தூக்க நிலைகளில்‌ இன்ப துன்பத்தை 
அனுபவிக்கிறேன்‌. இதற்கு எந்த காரணமும்‌ இல்லை. இவை எல்லாம்‌ என்னில்‌ கற்பனையே இந்த 
ஐகத்தின்‌ உபாதானமான ப்ரஹ்மம்‌ நானே. வியவகாரமானது காரியத்திலேயே காணப்படுகிறது, 
காரணத்தினில்‌ இல்லை. நான்‌ காரியத்தில்‌ உள்ளேன்‌ (சர்வாத்மபாவம்‌), என்னில்‌ காரியம்‌ இல்லை. 


ஸ்வரூபமானால்‌ இப்படிப்பட்ட யதார்த்த ஞானத்தை அடைகின்றார்‌. வாசுதேவர்‌ நாரதருக்குக்‌ 
கூறினார்‌ 


னள இர என எள இடப இட்டது நட்ட டப: எர ளர்‌ 
“மாயா ஹ்யேஷா மயா ஸ்ருஷ்டா யன்மாம்‌ பச்‌யஸி நாரத, 
ஸர்வ பூதகுணைர்யுக்கம்‌ மைவம்‌ மாம்‌ ஜ்ஞாதுமர்ஹஸி'' 


நாரதரே, 'நான்‌' என்று நீ எதை நினைத்துக்‌ காணுகிறாயோ அது என்னால்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்ட 
மாயையே. நான்‌ இப்படி எல்லா பூதங்களும்‌ கூடியவன்‌ என்று கருதாதே (மோக்ஷ தர்மம்‌ 339.45) 
இப்படி மூன்று அவஸ்தைகளுமான வியவகாரம்‌ அற்றது துரீயம்‌. இது ஸ்வரூப ஞானமும்‌ ஆகும்‌. 
சர்வாத்மபாவமும்‌ ஆகும்‌. ஏனென்றால்‌ வியவகாரத்தைப்‌ போன்று காணப்படும்போதும்‌ 
சர்வாத்மபாவத்தில்‌ வியவகாரம்‌ இல்லை. வாசுதேவர்‌ மேலே கூறியது இதையே. 


னி ௮௭ ரானா எனா. “ஸோ அயம்‌ ஆத்மா சதுஷ்பாத்‌'' துரீய ஆத்மாவே ப்ரத்யகாத்மாவின்‌ 
நான்காவது பாதம்‌ (மான்‌ 2) அதாவது மாட்டின்‌ நாலாவது கால்‌ போன்று அல்ல, ரூபாயின்‌ நாலாவது 
கால்பாகம்‌ போன்றது ஆத்மாவின்‌ நாலாவது பாதம்‌. 
MTT எ ளின்‌ MAAS, எ TFTA, எ ஈஸ்‌ எண எண என்ன்‌ ராறு எண 
ணை அனு காணா? 
“நாந்த: ப்ரஜ்ஞம்‌ ந பஹிஷ்ப்ரஜ்ஞம்‌ நோபயத: ப்ரஜ்ஞம்‌, ந 
ப்ரஜ்ஞானகனம்‌, ந ப்ரஜ்ஞம்‌, நாப்ரஜ்ஞம்‌, அத்ருஷ்டம்‌ அவ்யவஹார்யம்‌ 
அக்ராஹ்யம்‌ அலக்ஷணம்‌ அசிந்தயம்‌ அவ்யபதேச்‌ யம்‌ ஏகாத்ம 
ப்ரத்யயஸாரம்‌ 
இது அந்த பிரஞ்ஞம்‌ (உள்‌ பிரஞ்ஞம்‌) இல்லை. 
எனிரர்‌ Tet ணன்‌ wad என்ன்‌ எ ராணா எ 19: 
“ப்ரபஞ்சோபச மம்‌ சாந்தம்‌ சிவம்‌ அத்வைதம்‌ சதுர்தம்‌ 
மன்யந்தே ஸ ஆத்மா ஸ விஜ்ஞேய:' 
அதாவது, தைஜசம்‌ இல்லை, அதாவது, கனவு காண்பவர்‌ இல்லை. இது பஹிஷ்பிரஞ்ஞமும்‌ (வெளி 
பிரஞ்ஞம்‌) இல்லை, அதாவது, விழிப்பு நிலையில்‌ வியவகாரம்‌ செய்பவர்‌ இல்லை. இவை இரண்டிற்கும்‌ 
இடையில்‌ இருப்பதும்‌ இல்லை. பல பிரஞ்ஞானமானது ஒன்று சேர்ந்து எதுவும்‌ அறியாததான 
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அவிவேக பிரஞ்ஞானகனமும்‌ இல்லை, அதாவது மற்றவரை (மற்றதினை) நன்றாக அறிபவரும்‌ 
இல்லை. அபிரஞ்ஞம்‌ இல்லை, அதாவது, சைதன்யமற்றதும்‌ இல்லை. வியவகாரம்‌ செய்யத்‌ 
தகுதியுடையது இல்லை. பார்க்கப்படுவது இல்லை. அனுமானம்‌ முதலிய ப்ரமாணத்தினால்‌ 
அறியப்படுவது இல்லை. எந்த லக்ஷணமுடையதும்‌ இல்லை. அதனால்‌ சிந்திக்கப்பட முடியாத, 
அசிந்த்யம்‌ ஆகும்‌ துரீயம்‌. சொற்களால்‌ தெளிவாக விளக்கப்படுவது இல்லை. அது மூன்று 
அவஸ்தைகளிலும்‌ இருக்கும்‌ ஆத்ம பிரத்யய சாரம்‌ ஜகத்தின்‌ லயத்திற்கு ஆசிரயம்‌, அதனால்‌ சாந்தம்‌, 
மங்களம்‌, பிரிவு (துவைதம்‌) அற்றது. இதுவே நீ (மாண.7). 


14.11. சந்தேகம்‌ 
(1) சந்தேகம்‌: வைச்வாநரனும்‌, தைஜஸுகளும்‌ பரமாத்மா என்று கூறப்பட்டுள்ளது என்றால்‌ 
துரீ யத்தில்‌ மூன்றும்‌ எவ்வாறு நிராகரிக்கப்படுகின்றது? 


பதில்‌: பரமாத்வே உபாதி சம்பந்தத்துடன்‌ வேறுவேறாகக்‌ காணப்பட்டாலும்‌ வைச்வாநரன்‌, 
தைஜசன்‌ மற்றும்‌ பிராஞ்ஞனாக, பிராஞ்ஞனிலும்‌ ஐகத்தின்‌ சி ருஷ்டித்‌, ஸ்திதி, லயம்‌ ஆகிய 
வியவகாரம்‌ உள்ளது. துரீயம்‌ உபாதியற்றது என்பதால்‌ அதனில்‌ எல்லா வியவகாரமும்‌ 


நிராகரிக்கப்பட்டது. 


(2) சந்தேகம்‌: இந்த ஆத்மா உள்ளேயும்‌ வெளியிலேயும்‌ இல்லாத ஒன்றாக இருந்தாலும்‌ எல்லா 
அறிவுகளுடைய பொருளான பிரஞ்ஞானகனனாகும்‌ “ அயமாத்மாஅனந்தரோ அபாஹிய:க்ருத்ஸ்ன: 
பிரஞ்ஞானகன ஏவ ” (பிர. 4.5.13) -இப்படி ச்ருதி, ஆத்மாவைத்‌ தான்‌ பிரஞ்ஞானகனனன்‌ என்று 
கூறுகிறது. ஆனால்‌, இங்கே ஆத்மாவான துரீயத்தை ஏன்‌ “ந பிரஞ்ஞானகன”” என்று சொல்கிறது? 


பதில்‌: ஒரே பதத்தைத்‌ தான்‌ வேறு வேறு அர்த்தங்களில்‌ கையாண்டிருக்கிறது. துரீயத்திலும்‌ 
சுஷுப்தியிலும்‌ விசேஷஞான தின்‌ விவரங்கள்‌ இல்லை என்பது சமான லக்ஷணமாகும்‌. ஆகையால்‌ 
ச்ருதி இரண்டு ஸ்தானங்களிலும்‌ பிரஞ்ஞானகனமென்ற ஒரே பதத்தை உபயோகம்‌ 
பண்ணியிருக்கிறதாகத்‌ தெரிகிறது. ஆனால்‌ ஒன்றும்‌ தெரியாது என்று அவிவேகமான அவித்யை 
சுஷுப்தியில்‌ உண்டென்றால்‌, எல்லாம்‌ ஆத்மா தானென்ற வித்தை துரீயத்தில்‌ உண்டு. இந்த 
வித்தியாசத்தை வைத்துகொண்டு சுஷுப்தாதமாவின்‌ பிரஞானகன தத்வத்தைத்‌ துரீயத்தில்‌ 
நிராகரிக்கப்பட்டது. 

(3) சந்தேகம்‌: ப்ரஹ்மம்‌ ஆன துரீயத்தை அலக்ஷணம்‌ என்று கூறப்படுள்ளது ஆனால்‌, 
ப்ரஹ்மத்தில்‌ சத்தியம்‌, ஞானம்‌, அனந்தம்‌ என்று மூன்று லக்ஷணங்கள்‌ கூறப்பட்டுள்ளனவே? 

பதில்‌: இந்த மூன்று லக்ஷணங்களில்‌, அனந்தம்‌ என்பது அந்தத்வத்திலிருந்து வேறுபட்டு வரும்‌ 
ஒரு சப்தவிகல்பமா கும்‌. ஆகையால்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ அலக்ஷணத்துக்கு இது சத்தியம்‌, ஞானம்‌ என்ற 
சப்தங்களுடைய அர்த்தத்தினாலே அவை ப்ரஹ்மத்தின்‌ லக்ஷணங்களாகின்றன. ஆனால்‌ அவை 
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ப்ரஹ்மத்தின்‌ வாசகங்கள்‌ அல்ல. அதாவது, அந்த சப்தங்கள்‌ மூலமாக ப்ரஹ்மத்தை 
தெரியப்பெடுத்துவதல்ல உத்தேசம்‌. ஆகையால்‌ அந்த சப்தங்களின்‌ வாசக அர்த்தத்தை மட்டும்‌ 
புரிந்து கொள்ளக்‌ கூடாது. ஸ்தூலாருந்ததி நியாயப்படி வாசக அர்த்தத்திலிருந்து ப்ரஹ்மத்தைப்‌ 
பிரித்து லக்ஷியார்த்தத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. சத்தியம்‌, ஞானம்‌, அனந்தம்‌ ஆகிய பதங்கள்‌ 
அதற்கு விரோதமான அர்த்தத்திலிருந்து அசத்வா- அஞ்ஞான- அந்தத்திலிருந்து பிரிக்க 


மட்டும்தான்‌ உபயோகம்‌ செய்யப்பட்டுள்ளது. அதனால்‌ அவையும்‌ அலக்ஷண ப்ரஹ்மத்துக்கு 
பாதகமல்ல. 


(4) சந்தேகம்‌: துரீயாத்மாவான ப்ரஹ்மத்தை ச்ருதி அப்ப்ரமேயம்‌ என்று சொல்கிறது. துர்யனை 
ப்ரமாணங்களால்‌ அடைய முடியாது என்பது எப்படி? 


பதில்‌: ச்ருதிக்குக்‌ கூட துரீயன்‌ எப்படியானது என்பதைச்‌ சொல்லமுடியாது. “ஏததப்ரமேயம்‌ 
(பிரு.4.4.20) என்றால்‌ பிரமாதாரூபத்தில்‌ சித்தனான ஆத்மாவை பிரமாத்ரு, ப்ரமாணம்‌, ப்ரமேயம்‌ 
முதலிய (அறிபவர்‌ - அறியும்‌ முறை - அறியப்படும்‌ விஷயம்‌) அவித்யை கற்பிதமான 


வியவகாரத்திலிருந்து விடுபடுவது அவசியம்‌, ச்ருதி ஆத்மாவைக்‌ குறித்து சொற்களின்‌ பயன்பாட்டை 
இந்த காரணத்திலேயே கூறுகின்றது. 


(5) சந்தேகம்‌: தன்னையே துரீய ஆத்மா என்று நினைப்பவருக்கு, தூக்கமும்‌ கனவும்‌ 
உண்டாவதில்லையா? 


பதில்‌: அவ்வாறு இல்லை. கண்களில்‌ இருக்கும்போது மனது விழிப்பு நிலையிலும்‌, இதயத்தில்‌ 
வரும்போது கனவு மற்றும்‌ தூக்க நிலையும்‌ என்றும்‌ கூறப்பட்டது. அதனால்‌ இந்த நிலைகள்‌ உடலின்‌ 
தர்மம்‌. ஞானம்‌ அடைந்தவுடன்‌ உடல்‌ இறப்பது இல்லை. விடுபட்ட அம்பு போல அதன்‌ ப்ராரப்தம்‌ 
உள்ளவரை இருக்கிறது. அதனால்‌ ஞானிக்கு இந்த மூன்று நிலைகளும்‌ நிச்சயம்‌ உண்டு (சா.பா.8.33). 
ஆனால்‌, ஞானியின்‌ மனதில்‌ சர்வாத்மபாவமானது இருக்கும்‌ போது, அஞ்ஞானியின்‌ மன தில்‌ 
சர்வாத்மபாவமற்ற நிலை இருக்கிறது. அதனால்‌ அவர்களின்‌ கனவும்‌ கூட பல வகைப்பட்டதாக 
இருக்கின்றது. அஞ்ஞானிகளுக்குக்‌ கொல்வது வெற்றி அடைவது போல, யானை துரத்துவது போல, 
குழியில்‌ விழுவது போல கனவுகள்‌ தோன்றினால்‌, ஞானிக்கு தான்‌ ராஜா என்றும்‌, தேவதை என்றும்‌, 


விச்வம்‌ என்றும்‌ கனவு தோன்றுகிறது. (பிரு. 4.3.20) ஆனால்‌ ஞானி இந்த மூன்று அவஸ்தையிலும்‌ 
தான்‌ ஒன்றுமில்லை என்று உணருகிறார்‌. 


(6) சந்தேகம்‌ : அந்தக்கரணத்தைக்‌ குறித்து விசாரம்‌ செய்யும்போது கூறப்பட்டது: அத்யாயம்‌ 
11.6) மனது ஒரு இடத்தில்‌ நிலைப்பட்டிருந்தால்‌ மற்ற இடத்தில்‌ அது செயல்படாது என்று, 


அவ்வாறானால்‌ ஆத்மாவில்‌ நிலைப்பட்ட மனது எவ்வாறு மற்ற வியவகாரத்தைச்‌ செய்வது 
இயலும்‌? 
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பதில்‌: மனது சங்கல்பமற்று இருந்தால்‌ அதில்‌ எந்தச்‌ செயலும்‌ நடப்பது இயலாது. ஆனால்‌ 
சங்கல்பமானது இருக்கும்போது பரோக்ஷ ஞானியின்‌ வியவகாரமானது இந்த பாவனையில்‌ 
நடக்கின்றது, என்‌ மூலம்‌ பரமேஸ்வரர்‌ செயல்‌ புரிகின்றார்‌. ஆனால்‌, எவருக்கு பரமேஸ்வரர்‌ 
தன்னிலிருந்து வேறுபட்டவர்‌ இல்லையோ அப்படிப்ப ட்ட அபரோக்ஷ, ஞானிக்கு ஆத்மாவில்‌ மனதை 
நிலைப்படுத்தியும்‌ கூட செயல்‌ நடத்த இயலும்‌. ஏனென்றால்‌, எந்த விஷயத்தில்‌ மனதை நிறுத்தியதால்‌ 
செயல்‌ புரியப்படுகிறதோ அது ஆத்மாவிலிருந்து வேறுபட்டது அல்ல. அவருக்கு, தான்‌ வியவகாரம்‌ 
செய்வதாகவோ, வேறொருவர்‌ செய்விப்பதாகவோ தோன்றாது. அவர்‌ 'அகர்த்ரு'. மற்றவருக்கு இது 
அவருடைய வியவகாரம்‌ என்று தோன்றினாலும்‌ அது அவருடையது அன்று. அவருடைய ஸ்வரூப 
ஞானத்திற்கு இதனால்‌ எந்த அழிவும்‌ உண்டாவதில்லை. காரணம்‌, வியவகாரம்‌ தத்ரூபமாக 
சத்தியமேயாகும்‌. 


(7)சந்தேகம்‌: எவர்‌ தன்னையே அஸங்கன்‌ (பற்றற்றவர்‌), அகர்த்ரு(செயலற்றவர்‌), ஆத்மா என்று 
அறிகிறாரோ, அவருக்கு மற்றவர்போல்‌ செயல்புரிவது நாடகமாடுவது போன்று அல்லவா இருக்கும்‌? 


பதில்‌: இல்லை. வாத்தியார்‌ விரலை மடக்கி கணிதம்‌ படிப்பிக்கும்போது, எவரும்‌ விரலை 
மடக்குவது நாடகம்‌ என்று கூறுவதில்லை. அதுபோல லோக சங்கிரகம்‌ (உலக நன்மை) பொருட்டு 
கர்மத்தை ஞானி அஞ்ஞானியைப்‌ போன்று செய்கின்றார்‌ (கீதை. பா. 3.26) 

(8) சந்தேகம்‌: எந்த ஞானி தன்னைக்‌ கர்மத்துடன்‌ சம்பந்தமற்றவர்‌ என்று அறிகிறாரோ அவர்‌ 
கெட்ட தர்மத்தைச்‌ செய்வது இயலுமா? 


பதில்‌: விவேகம்‌, வைராகியம்‌, சமம்‌ முதலிய அடைவுகள்‌ உடையவரே வேதாந்த சிரவணம்‌ 
செய்யத்‌ தகுதியானவர்‌ என்று கூறப்பட்டது. அப்படி சிரவணம்‌, மனனம்‌, நிதித்யாசனம்‌ முறையே 
பயின்று முடிவில்‌ செய்ய வேண்டியதைச்‌ செய்த (கிருத கிருத்யர்‌) ஞானி, எப்பொழுதும்‌ தவறான 
செயல்‌ செய்வது இயலாது. இரவில்‌ குழியினைக்‌ காணுபவர்‌ பகலில்‌ அதில்‌ விழுவதில்லை (சா. பா. 
2.2.3) 

(9)சந்தேகம்‌: ஞானி கர்மம்‌ புரிவாரானால்‌ அது அஞ்ஞான வேஷத்தின்‌ (சிறிதளவு) 
லக்ஷணமாகுமா? 

பதில்‌: அப்படி அல்ல. எல்லோரும்‌ அறிந்ததே ஞானமடைவது என்பது கடினமானது என்று. 
அதனால்‌ தான்‌ ச்வேதகேதுவிற்கு, ஏ ஏன எனன ராக்ஸி “ஸ ஆத்மா தத்த்வமஸி 
ச்வேதகேதோ 'அந்த ஆத்மா நீயே. என்று அடைய, மிகவும்‌ தெளிவாக்கிகொள்ளப்‌ படிப்படியாக 
சந்தேகத்தை நீக்கிக்கொள்வதற்கு உபதேசம்‌ செய்யப்பட்டுள்ளது. அஞ்ஞானமும்‌ மெதுவாக 
நீங்குகின்றது. முழுவதும்‌ நீங்கும்‌ முன்பு சந்தேகம்‌ தோன்றிகொண்டுதானிருக்கும்‌, அதுவரை சரியான 
அறிவு தோன்றுவதில்லை. எ ௭ 3] ள்ள என: சான: எனன: எனா: எளி எ எ 
ளை “ய ஏவ அவித்யாதி தோஷ நிவ்ருத்தி பலக்ருத்‌ ப்ரத்யய: ஆத்ய: அந்த்ய: ஸந்தத: 
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அஸந்ததோ வாஸ ஏவ வித்யா முதலிலோ, முடிவிலோ, தொடர்ந்தோ, தொடர்பில்லாமலோ 
எந்தப்‌ பிரதியயமானது அவித்யை முதலிய தோஷங்களை நீக்குகின்றதோ, அதுவே வித்யை ஆகும்‌. 
(பிரு. பா.1.4.10) சரியான அறிவு அடையப்பட்ட பின்னர்‌, அவித்யை லேசத்திற்கு அர்த்தமில்லை. 
வித்யையில்‌ அர்தஜாதீய நியாயம்‌ ஏற்கப்படுவதில்லை. அவர்களே இதைக்‌ கூறுகின்றனர்‌, அவர்கள்‌ 
கர்மத்தின்‌ காரணம்‌ அவித்யை என்று ஏற்கின்றனர்‌, இது சரியல்ல. ஏனென்றால்‌, ட 16 ஈன 
Tread warded Arai ௮ அண்ண எம்‌ என ? அன்னா © Frama நாளே 
எண்‌ “கதம்‌ ஹி ஏகஸ்ய ஸ்வஹ்ருதய ப்ரத்யயம்‌ ப்ரஹ்மவேதனம்‌ தேஹதாரணம்‌ ச 
அபரேண ப்ரதிக்ஷேப்தும்‌ சக்யேத? ச்ருகிஸ்ம்ருதிஷு ச ஸ்திதப்ரஜ்ஞ லக்ஷண நீர்தேசேன 
ஏததேவ நிருச்யகே'' தன்னுடைய இதயத்தினுள்ளே இருக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஞானமும்‌ உடலைத்‌ 
தாங்குவதை வேறொன்றும்‌ என எவ்வாறு நிராகரிக்க இயலும்‌? ஸ்ருதிஸ்மிருதிகளில்‌ 
ஸ்திதபிரக்ஞனின்‌ லக்ஷணத்தைக்‌ கூறி இதையே விளக்கியுள்ளார்‌. (ஸூ.பா.4.1.17) 
ணைன ஏ ளிக்க: ளாக நாள்‌ எனின்‌ கள்‌ எண்‌ டானா ௫ 


னான ஏகி “லோக வ்யவஹார ஸாமான்ய தர்சனேன லெளகிகை; ஆரோபித 


கர்த்ருத்வே பிக்ஷாடநாதென கர்மணி கர்த்தா பவதி, ஸ்வானுபவேன து 


சா'ஸ்த்ரப்ரமாணஜனிதேன அகர்தைவ'' சாதாரணமானவர்களுக்கு ஞானிகள்‌ செயல்புரிவது 
போல்‌ தோன்றுவதால்‌, பிக்ஷை முதலிய செயல்களுக்கு அவர்கள்‌ கர்த்தா என்று கூறுகின்றனர்‌. 
ஆனால்‌ சாஸ்த்ர ப்ரமாணத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ ஸ்வானுபலத்தினால்‌ அவர்கள்‌ அகர்த்தாவேயாவா 
(கீதை. பா. 4.22) எனன என்னானு ஏஎ ௭௭ எண்‌ எ என்னை “ஸதாத்மனா 
ஸத்யத்வ அப்யுபகமாத்‌ ஸர்வ வ்யவஹாராணாம்‌ ஸர்வ விகாராணாம்‌ ச ஸத்யத்வம்‌ 

ஞானிக்கு எல்லா வியவகாரமும்‌ எல்லா மாற்றமும்‌ சத்ரூபமாகவும்‌ சத்தியமே ஆகும்‌. (கா.பா 6.3.2) 
ஆத்மாவிலிருந்தே ஜகத்‌, ஆத்மாவிலிருந்தே சித்தம்‌, சங்கல்பம்‌, மனது, வாக்கு, மந்திரம்‌, கர்மம்‌, 
முதலியவை ஆத்மாவிலேயே, இவை எல்லாம்‌( சா. 7.23.1) அப்படியானால்‌, அவதாரம்‌ செய்யும்‌ பகவான்‌ 
செயல்புரிபவராகவே இருக்கிறார்‌, அதனால்‌ அவருக்கும்‌ அவித்யையானது உண்டு என்பது 
ஏற்புடையதல்ல. இப்பொழுது பலன்‌ கொடுக்க ஆரம்பித்துள்ள ப்ராரப்தத்தினாலேயே ஞானியின்‌ 
செயல்‌ உண்டானதாக இருந்தாலும்‌, அவருக்கு அதனோடு எந்த சம்பந்தமும்‌ இல்லை என்பது திடம்‌. 


இப்படிப்பட்ட திடமான அறிவே ஞானமாகும்‌. மற்றவர்‌, ஞானி செயல்புரிகிறார்‌ என்று கூறுவர்‌. ஆனால்‌, 
அவர்‌ அதனைக்‌ கூறமாட்டார்‌. 


சந்தேகம்‌: ச்ருதியானது, ““கஸ்ய காவதேவ சிரம்‌ யாவன்ன விமோக்ஷ்யே அக சம்பத்ஸ்ய இதி 
அவருக்கு எதுவரை இந்த உடலானது உள்ளதோ அதுவரை விடுதலை இல்லை என்று சொல்கிறது. 
அது இறப்பு வரை காத்திருப்பது, சரீரம்‌ விழுந்தவுடன்‌ (இறந்தவுடன்‌) சக்தர்‌ ஆகிறார்‌ ( கா 6.14.2), 
என்று கூறுகிறது. என்பதால்‌ ப்ராரப்தம்‌ தடையே. இந்தப்‌ ப்ராரப்தகர்மம்‌ போன பிறவியின்‌ 
அவித்யையினாலேயே உண்டாகிறது. அதனால்‌, எவ்‌ 319 எ ப்ராரப்தம்‌ அவித்யை லேசமே 
என்று கூற இயலும்‌ அல்லவா? 
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பதில்‌: தவறு. சபலத்தினால்‌ தின்னக்கூடாத உணவைத்‌ தின்று அதனால்‌ வியாதி அடைந்தார்‌. 
அந்த சபலத்தை விட்ட பின்னரும்‌ வியாதியானது அப்படியே இருந்தது என்றால்‌ அதை சபலத்தின்‌ 
லேசம்‌ என்று கூறுதல்‌ இயலாது. அதுபோல ஞானிக்கும்‌ அவித்யை லேசமாக இயலாது. 4 ஏ 
அணக எ கொளி கன ஈகரைள: கோனை ஊரன்‌ | எ fe அன 
wafers ஈக ஸர்‌ | TTT ர கடன ன்ன ணொ ள்‌: “ந ச அவித்யாதி 
க்லேச' தாஹே ஸதி க்லேச'பீஜஹஸ்ய கர்மாசயஸ்ய ஏகதேச தாஹ;:, ஏகதேச'ப்ரரோாஹச்‌'ச 
இத்யுபபத்யதே, ந ஹி அக்னிதக்தஸ்ய சா'லிபிஜஸ்ய ஏகதேச'ப்ரராஹோ த்ருச'யதே. 
ப்ரவ்ருத்தபலஸ்ய து கர்மாச/ யஸ்ய முக்தேஷோரிவ வேக்க்ஷயாத்‌ நிவ்ருத்தி: அவித்யா 
முதலிய லேசமானது எரிந்த பின்னர்‌, கர்மக்கூட்டத்தின்‌ ஒரு பாகம்‌ சாம்பலான து, மற்ற பாகம்‌ பலன்‌ 
தருகிறது என்று கூற இயலாது. நெருப்பினால்‌ சுட்டெரிக்கப்பட்ட தானிய விதையின்‌ ஒரு பாகம்‌ முளை 
விட இயலாது. ப்ராரப்தம்‌ விடுபட்ட அம்பினைப்போல தன்னுடைய வேகம்‌ குன்றியதும்‌ விழுந்து 
விடுகிறது. (அழிந்து விடுகிறது) 
(ஸூ.பா. 3.3.32) 


சந்தேகம்‌: இல்லை. காரண சக்தி முழுவதும்‌ அழியும்‌ வரை காரிய சக்தியின்‌ வியவகாரம்‌ 
நடக்கின்றது. அதனால்‌ ப்ராரப்தம்‌ இருக்கும்‌ வரையில்‌ அதன்‌ காரணமான அவித்யை இருக்கின்றது. 
அதாவது, ப்ராரப்தம்‌ அவித்யா வேகத்தைக்‌ குறிப்பதாகும்‌. 

பதில்‌: தவறு. கர்மத்திற்கு அவித்யை காரணம்‌ அவசியம்‌. ஆனால்‌ அது கர்மத்தின்‌ 
உபாதானமல்ல. அதன்‌ உபாதானம்‌ முக்குணம்‌ கூடிய பிரக்ருதி. 4 எ அனை செள என கா 
ககா | TT எார்ணை க்ளே ஏ ஏன எகா னா “ந ச அவித்யா கேவலா 
வைஷம்யஸ்ய காரணம்‌ ஏகரூபத்வாத்‌, ராகாதிக்லேச' வாஸனாக்ஷிப்த கர்மாபேக்ஷா து 
அவித்யா வைஷம்யகாரீ ஸ்யாத்‌ அவித்யை மட்டுமே இன்பதுன்பத்தின்‌ ஸமநிலையின்மைக்கு 
(வேறுபாட்டிற்கு)க்‌ காரணமல்ல. ஏனென்றால்‌ அது (அபாவ ரூபமா எல்லோருக்கும்‌) ஒரு ரூபமானது. 
ஆனால்‌ ராகம்‌ (விருப்பு) முதலிய கிலேஷ வகைகளுடன்‌ செய்யப்படும்‌ செயலே ஏற்றத்தாழ்வின்மைக்‌ 
காரணம்‌. (ஸூ.பா. 2.1.36) இங்கு ராகம்‌ (விருப்பு) முதலிய கிலேசங்கள்‌ முக்குணங்கள்‌ கூடியது, 
பாவரூபமானது. அதை விடுத்துக்‌ கூறுவதாவது. அவித்யை பாவரூபமாகும்‌. அது ப்ராரப்த கர்மத்தின்‌ 
உபாதானமாகும்‌. எதுவரையில்‌ ப்ராரப்தம்‌ உள்ளதோ அதுவரையில்‌ அவித்யை உள்ளது என்று 
கூறுகின்றனர்‌. இது எவ்வாறென்றால்‌, 189௭ ௪ 38 என ௭௪௫ கோச என எ என எர எனின்‌ 
“வித்வான்‌ ஸ இஹைவ ப்ரஹ்ம, யத்யபி ததேஹேவானிவ லக்ஷ்யதே, ஸ ப்ரஹ்மைவ ஸன்‌ 
ப்ரஹ்மாப்யேதி. ஞானமுடையவர்‌ உடலுள்ளவர்போல்‌ காணப்பட்டாலும்‌ ப்ரஹ்மமே, ப்ரஹ்மமே ஆகி 
ப்ரஹ்மத்தில்‌ நிலைப்படுகிறார்‌. (பிர. பா. 4.4.6), என்ற சித்தாந்தத்திற்கு விரோதமாகின்றது. 


கேள்வி: அப்படியானால்‌ மோக்ஷத்திற்கு ப்ராரப்தமே தடை என்ற ஸ்ருதியின்‌ நிலை என்ன? 
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பதில்‌: ஞானியின்‌ மோக்ஷத்திற்கு ப்ராரப்தம்‌ தடையில்லை. அவர்‌ இங்கேயே முக்தராவார்‌. (ஆக 
இருக்கிறார்‌, என்பது). ஆனால்‌ ஞானிக்கும்‌ அஞ்ஞானிக்கும்‌, ஒரு ஒற்றுமையும்‌, வேறுபாடும்‌ உள்ளது. 
இருவருக்கும்‌ ப்ராரப்தம்‌ முடிவடைவதே உடல்‌ முடியக்‌ காரணம்‌. ஆனால்‌, அஞ்ஞானி தான்‌ செய்யும்‌ 
கர்மத்தினாலும்‌ ஸஞ்சித கர்மத்தினாலும்‌ மீண்டும்‌ பிறவி எடுக்கிறார்‌, ஞானிக்கு அது இல்லை. இதை 
குறிக்கவே ஸ்ருதி உடல்‌ விழும்‌ வரையே அவருக்குத்‌ தடை' என்று கூறுகின்றது. 


(10) சந்தேகம்‌: ஆத்மா சர்வஞ்ஞனும்‌ சர்வசக்திமானும்‌ ஆவதால்‌ ஆத்மஞானியிலும்‌ இந்த 
சாமர்த்தியம்‌ இருத்தல்‌ இயலுமா? 


பதில்‌: சாமர்த்தியமான து உபாதிகள்‌ மூலமாகவே உண்டாகின்றது . சிருஷ்டி, ஸ்திதி மற்றும்‌ லயம்‌ 
செய்யும்‌ ஹிரண்யகர்பர்‌ தன்னுடைய சமானமற்ற யுக்தியினால்‌ கூடிய மன, புத்தியால்‌ இதைச்‌ 
செய்கின்றார்‌. சிருஷ்டி முதலியவற்றின்‌ அதிகாரம்‌ இவரைத்தவிர வேறொருவருக்கும்‌ இல்லை. அப்படி 
இருந்தால்‌, தயாலு ஒருவர்‌ எல்லோரையும்‌ கஷ்டத்திலிருந்து விடுவிக்க பிரலியத்தை உண்டு 
செய்தார்‌ என்றால்‌ மற்றொருவர்‌ ஞானிகளையும்‌ சம்சாரத்தில்‌ ஈடுபடுத்துவார்‌. (அத்யாயம்‌ 12.12.2) 
இதனால்‌ கோலாகலம்‌ உண்டாகும்‌. ஆனால்‌ தன்தகுதிக்கேற்ப ஒருவர்‌ சாதனையைச்‌ செய்து 
இப்படிப்பட்ட சக்திகளை அடைதல்‌ இயலும்‌. ஆனால்‌, ஆத்ம ஞானம்‌ இந்த சாமர்த்தியத்தோடு எந்த 
சம்பந்தமும்‌ உடையதல்ல. இப்படிப்பட்ட சாமர்த்தியம்‌ உடையவர்‌ அஞ்ஞானியாகவும்‌ இருத்தல்‌ 
இயலும்‌, சாமர்த்தியமற்ற ஞானியாகவும்‌ இருத்தல்‌ இயலும்‌. 


(11) சந்தேகம்‌: ஞானி ஈச்வரர்‌ ஆவது எங்ஙனம்‌ இயலும்‌? 


பதில்‌: ஞானி ப்ரஹ்மமே ஆவார்‌ என்றால்‌ ஈச்வரர்‌ ஆவது ஏன்‌ இயலாது?ஞானி, மாயா 
உபாதியாகக்‌ கொண்ட ஈச்வரன்‌ தானே என்று அறிகிறார்‌. எனின்‌ ௭ ண ரின்‌ எ 
ஊனா எ: “யஸ்யாத்மனோ5விஜ்ஷஜேயம்‌ ந கிஞ்சித்‌ பரிசிஷ்யதே ஸ ஆத்மா ஸர்வஜ்ஞ: 


எந்த ஆத்மாவிற்கு எதுவும்‌ அறியப்படாததில்லையோ அது சர்வஞ்ஞான ஆத்மாவே ஆகும்‌. 
(கட. பா. 2.1.3) 


(12) சந்தேகம்‌: ஞானிக்கு புனர்ஜென்மம்‌ உள்ளதா, இல்லையா? 


பதில்‌: ஞானிக்குப்‌ புனர்ஜென்மம்‌ இல்லை. ஏனென்றால்‌, அவருடைய கர்மம்‌ ஞானாக்னியில்‌ 
எரிந்து விடுகிறது (கீதை. 4.9) இவருடைய சரீரத்தின்‌ முடிவு காலத்தில்‌ வாக்கு, மனது, மற்றும்‌ 
ப்ராணன்‌, அஞ்ஞானியைப்போல அடுத்த பிறவிக்கான சூக்ஷம விருத்தி வியவகாரத்தை 
உடையதில்லை(அத்யாயம்‌ 11.12) அந்தத்‌ தத்துவத்‌ 
அடங்குகின்றன. (பிறு. 3.2.11, 
நல்ல நீர்‌ நல்ல நீருடன்‌ சே 


பிர்‌ 'ததுவத்தில்‌ உள்ள பூதங்கள்‌ பஞ்ச பூதத்தில்‌ 

ஷ்ண 6.5). இந்த ஜன்மத்தினுடைய ப்ராரப்தம்‌ முடிந்த நிலையில்‌, 
த்த பரஹ்மமாக இருந்தவர்‌ பரஹ்மத்திலேயே ஒன்றாகக்‌ 
கலக்கிறார்‌. ஆனால்‌, அபாம்தரதமர்‌ வியாசர்‌ அவதாரம்‌ எடுத்ததுபோல, சில ஞானிகள்‌ பகவானின்‌ 
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ஆக்ஞையால்‌ இனி ஒரு பிறவி எடுத்தல்‌ இயலும்‌. இவர்கள்‌ தங்களுடைய மிதமான ப்ராரப்தத்தின்‌ 
உதவியாலேயே மீண்டும்‌ பிறப்பெடுக்கின்றனர்‌ (ஸூ.பா. 3.3.22) 


(13)சந்தேகம்‌: அவருடைய ஆகாமி மற்றும்‌ சஞ்சித கர்மங்கள்‌ மீதமிருந்தால்‌, அதற்காகப்‌ பிறவி 


எடுக்க வேண்டியதாகாதா? 


பதில்‌: இல்லை. அவருடைய ஞானபலத்தினால்‌ ஆகாமி கர்மமானது உண்டாவது இயலாது, அது 
மட்டுமல்ல, ஞானமடையும்‌ வரையில்‌ செய்த கர்மங்களும்‌ சஞ்சித கர்மங்களும்‌ இவ்வாறு 
பகிர்ந்தளிக்கப்படுகிறது. என ஏஎ எனின்‌ ௭௦: ஏகன்‌ ணன: எதனா “தஸ்ய புத்ர 
தாயமுபயந்தி ஸுஹ்ருத: ஸாதுக்ருத்யாம்‌, த்விஷந்த: பாபக்ருத்யாம்‌'' அவருடைய 
குழந்தைகள்‌ சொத்தையும்‌, பக்தர்கள்‌ புண்ணியத்தையும்‌ வெறுப்பவர்கள்‌ பாவத்தையும்‌ 
பகிர்ந்துகொள்கின்றனர்‌. (சாட்யாயன சாகா ச்ருதி (ஸூ. பா 3.3.26-27) 


(14) கேள்வி: ஞானமடைய சன்யாசியாவது அவசியமா? 


பதில்‌: ஞானத்தின்‌ சாதனைக்கு சன்யாசி ஆவது அவசியம்‌. ஆனால்‌, ஞானமடைய அது 
அவசியமில்லை. பூர்வஜென்மத்தின்‌ சாதனையில்‌ வாமதேவர்‌ கர்ப்பத்திலேயே ஞானம்‌ அடைந்தார்‌. 


(ஐ. 2.1.5) 


14.12. ஓம்காரம்‌ 

பிரஜாபதி எல்லோருக்கும்‌ முன்பு பிறவி எடுத்து உலகத்தின்‌ சாரத்தை அறிய தவம்‌ செய்தார்‌. 
முடிவில்‌, பூ, புவர்‌ மற்றும்‌ ஸ்வர்‌, ஆகிய வியாஹ்ருதிகளே அதன்‌ ஸாரம்‌ என்று அறிந்தார்‌. அதன்‌ 
ஸாரத்தையும்‌ அறியத்‌ தவம்‌ செய்தார்‌. ஓம்காரமே அதன்‌ ஸாரம்‌ என்றுரைத்தார்‌. அதனால்‌, இது 
எல்லாம்‌ ஒம்காரமே (சா. 2.23.2-3) அது பரமாத்மாவை நெருங்கியதானது. அதன்‌ பெயரும்‌, இதை 
உச்சரிப்பதாலே அவர்‌ சந்தோஷமடைகிறார்‌. அது ப்ரஹ்மத்தின்‌ பிரதீகமும்‌ ஆகும்‌. அதாவது, 
சாலிக்கிராமத்தில்‌ விஷ்ணு உறைகிறார்‌ என்ற புத்தியோடு பூஜையில்‌ ஈடுபடுவதுபோல்‌ ப்ரஹ்ம 
புத்தியுடன்‌ இதை உபாசிக்கலாம்‌. அதனாலேயே வேத கர்மம்‌ எல்லாம்‌ ஒங்காரத்துடனேயே 
துவக்கப்படுகிறது. 

ஒங்கார உபாசனையான்‌ து பலவகைப்பட்டது. அதில்‌ முக்கிய ப்ராணனாக ஓங்காரம்‌ என்று 
ஏற்றுச்‌ செய்யும்‌ உபாசனையைப்‌ போற்ற ஒரு கதை கூறப்படுகிறது. ஒரு காலத்தில்‌ தேவதைகள்‌ 
ராக்ஷஸர்களிடம்‌ பயந்து அவர்களிடம்‌ தப்பிக்க ஒம்காரத்திற்கு மூக்கு, வாய்‌, கண்கள்‌, காது, மற்றும்‌ 
மனது இவற்றை ஒற்றி உபாசனை செய்தனர்‌. ஒவ்வொன்றையும்‌ ராக்ஷஸர்கள்‌ அழித்தார்கள்‌. 
அதனால்‌ மூக்கு கெட்ட வாசனையும்‌, வாக்கு பொய்‌ கூறுதலும்‌, கண்கள்‌ காணக்கூடாததைக்‌ 
காண்பதும்‌, காது கேட்கக்‌ கூடாததைக்‌ கேட்பதும்‌, மனது சிந்திக்கக்‌ கூடாததைச்‌ சிந்திக்கவும்‌ 


செய்தன. அப்பொழுது, தேவதைகள்‌ ஓம்காரத்தை முக்கியப்‌ ப்ராணனாக உபாசனை செய்தனர்‌. 
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அதனை ராக்ஷஸர்கள்‌ ஒன்றும்‌ செய்ய இயலவில்லை, அவர்கள்‌ தாமாகவே அழிந்தார்கள்‌. அதனால்‌ 
முக்கியப்‌ ப்ராணனில்‌ ஒம்கார உபாசனை செய்பவர்களின்‌ எதிரிகள்‌ சக்கரத்தின்‌ கீழ்‌ அகப்பட்ட 
களிமண்‌ போன்று பொடி ஆவார்கள்‌ (சா. 1.2.18) 


ஒம்காரமே ஆத்மா என்பதால்‌ ஆத்மாவின்‌ நான்கு பாதங்களே இதற்கும்‌ பாதங்கள்‌. அ காரம்‌ 
வைச்வாநரன்‌, உ காரம்‌ தைஜஸன்‌, ம காரம்‌ பிராக்ஞன்‌ என்றும்‌. ஆத்மாவே மாத்திரையற்ற ஒமம்‌ 
என்றும்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. இதில்‌ காணப்படும்‌ சமானத்தன்மை: 


(1) வைச்வாநரன்‌ ஆத்மஞானத்தின்‌ முதல்‌ படியும்‌, ஜகத்தை வியாபித்திருப்பதும்‌ ஆகும்‌. 
அகாரம்‌ அக்ஷரமாலையின்‌ முதல்‌ அக்ஷரமாகும்‌. எல்லா அக்ஷரங்களையும்‌ 
வியாபித்திருப்பதுமாகும்‌. அதனால்‌ வைச்வாநரனை ஒம்காரத்தின்‌ அகாரமாக நினைத்து 
உபாசனை செய்கின்றனர்‌. அவர்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ முதலாவதாகவும்‌ எல்லா 
விரும்பியவற்றிலும்‌ வ்யாபிக்கிறார்‌, அதாவது, எல்லாம்‌ இவரை வந்தடைகின்றது. 


(2) தைஜஸ்‌ வைச்வாநரனிலிருந்து தோன்றியதும்‌, விச்வபிராக்ஞருக்கு இடையில்‌ 
இருப்பதும்‌, அகாரத்திலிருந்து தோன்றியதும்‌ அகார மகாரத்தின்‌ இடையில்‌ இருப்பதும்‌ 
உகாரம்‌ ஆகும்‌. அதனால்‌, தைஜஸனை ஓம்காரத்தின்‌ உகாரமாக உபாசிக்கின்றனர்‌. 
அவர்கள்‌ ஞானத்தைத்‌ தங்கள்‌ பால்‌ இழுக்கின்றனர்‌. அதாவது அதிகரிக்கின்றனர்‌. 
அதாவது, எவருக்கும்‌ விரோதியாக ஆவதில்லை. 


(3) பிராக்ஞன்‌ விச்வ தைஐஸருக்கு எல்லை, அவற்றைத்‌ தன்னில்‌ லயம்‌ கொள்கிறது. மகாரம்‌, 
அகாரம்‌, உகாரம்‌ இவை ஒங்காரத்தின்‌ எல்லையே ஆகும்‌. அவற்றைத்‌ தன்னில்‌ லயம்‌ 
செய்கிறது. அதனால்‌ பிராக்ஞன்‌ ஒம்காரத்தை மகாரம்‌ என்று உபாசனை செய்வார்‌. 
ஜகத்தின்‌ எல்லையை அதாவது உண்மையை அறிவார்‌. ப்ரஹ்மத்திலேயே லயம்‌ அடைவார்‌. 


(4) விச்வாதி, மாத்திரைகள்‌ மற்றும்‌ ஆத்மா இவற்றிற்கு இடையில்‌ உள்ள சம்பந்தம்‌ அறிந்து, 
ஒங்காரத்தை உபாசிப்பதால்‌ அல்பக்ஞரும்‌ (குற்றறிவு படைத்தவர்‌) காலப்போக்கில்‌ 
பிரம்மைகத்வ நிலையை அடைவர்‌. 

கேள்வி 


(1) மூன்று சரீரத்தின்‌ நிராகரணத்தின்‌ பொருள்‌ என்ன? 
(2) ஜகத்திற்கும்‌ கனவுலகிற்கும்‌ ஜீவன்‌ சாக்ஷி என்பது எவ்வாறு? 
(3) யோகத்தின்‌ மூலம்‌ மோக்ஷமடைவது ஏன்‌ இயலாது? 


(4) கீதையில்‌ சாங்கியம்‌ மற்றும்‌ யோக சொற்கள்‌ எந்த பொருளில்‌ உபயோகப்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது? 


(5) முழுமையற்ற அறிவு எது? சரியான அறிவு எது? ஸ்ருதி ஆத்மாவில்‌ திரிபுடி 
வியவகாரத்தை எவ்வாறு நிராகரிக்கிறது? 
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சர்வாத்மபாவமே சரியான அறிவு என்பதில்‌ உண்டாகும்‌ சந்தேகம்‌ என்ன? 

(7) ஸாவாத்ம புத்தி விருத்தியடைய என்ன லாபம்‌? 

(8) சரியான அறிவடைந்தவரின்‌ செயல்‌ எவ்வாறு நம்புகிறது? 

நம்மாழ்வார்‌ சடகோப முனி சர்வாத்ம பாவத்தைக்‌ குறித்து கூறுவது என்ன? 

(10) சர்வாத்மபாவம்‌ என்பதால்‌ எந்தெந்த பொருளை கற்பிக்கக்கூடாது? 

(11) ஸ்ருதி ப்ரஹ்மத்தைக்‌ குறித்து கூறுவதென்ன? 

(12) ப்ரஹ்மாத்மைக்யத்வ ஞானத்திற்கு ப்ரஹ்மத்தை எப்படி அறிவது? 

(13) ஜகத்‌ பிரவிலயம்‌ என்றால்‌ என்ன? என்ன இல்லை? 

(14) அஞ்ஞானிக்கு எத்தனை ஐகத்‌ உள்ளது? 

(15) வ்யஷ்டி சமஷ்டி என்றால்‌ என்ன? 

(16) ஸ்வரூபத்தில்‌ இவை எவ்வாறு வேறுபட்டதல்ல? 

(17) வ்யஷ்டி ஜீவன்‌ தன்னில்‌ சுதந்திரன்‌ இல்லை என்பது எவ்வாறு? 

(18) வைச்வாநரன்‌ ஏழு அங்கம்‌ உடையவர்‌ என்று எங்கு கூறப்பட்ட து? 

(19) பிரத்யகாத்மா செய்யும்‌ பெரும்‌ தவறு என்ன? 

(20) அத்வைத நிலை அடையப்‌ பெறுவது எப்பொழுது? 

(21) சரியான அறிவு படைத்தவர்‌ யார்‌? 

(22) தைஜஸாத்மா யார்‌? 

(23) தேவதைகள்‌ எப்படிப்பட்டவை? 

(24) கனவு எப்பொழுது தோன்றுகிறது? 

(25) (தூக்க) சுஷுப்தாத்மாவிற்கு பிராஞ்ஞன்‌ என்ற பெயரின்‌ காரணம்‌ என்ன? 

(26) ஆத்மாவின்‌ மூன்றாவது பாதம்‌ என்ன? 

(27) வைச்வாநரன்‌- தைஜஸன்‌ -பிராஞ்ஞன்‌ இவைகளின்‌ பிரவிலயம்‌ முறையாக கூறுக. 
(28) ப்ரஹ்மத்தை அறிவது கடினம்‌ என்று கடோபநிஷத்‌ ஏன்‌ கூறியது? 

(29) ஜீவாத்மாவிற்கு பரமாத்மா தூக்கத்தை அளித்தது. இதனால்‌ நாம்‌ உணர்வது என்ன? 
(30) சர்வாத்மபாவம்‌ மற்றும்‌ ஸ்வரூப ஞானம்‌ வேற்றுமை என்ன? 

(31) துரீயம்‌ எப்படிப்பட்டது? 

(32) வைச்வாநரன்‌, தைஜஸன்‌, பிராக்ஞன்‌ இவற்றைப்‌ பரமாத்மாவாக ஏற்று முடிவில்‌ ஏன்‌ 


நிராகரணம்‌ செய்யப்பட்டது? 
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(33) துரீயம்‌ பிரக்ஞானகனம்‌ இல்லை என்பதில்‌ என்ன சந்தேகம்‌ தோன்றுகிறது. அதற்கு 
விடை என்ன? 


(34) துரீயத்தை அலக்ஷனம்‌ என்று கூறுவதால்‌ தோன்றும்‌ சந்தேகம்‌ என்ன? அது எவ்வாறு 
நீக்கப்படுகிறது? 

(35) துரீயம்‌ அப்ரமேயம்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌, பதில்‌ என்ன? 

(36) தன்னை துரீயாத்மாவாகக்‌ கருதும்‌ ஞானிக்குக்‌ கனவு மற்றும்‌ தூக்கம்‌ உண்டாகாதா? 

(37) ஆத்மாவில்‌ மனத்தை நிலைப்படுத்திய ஞானியின்‌ வியவகாரம்‌ என்ன? 

(38) தன்னை அசங்க அகர்த்தா ஆத்மா என்று உணரும்‌ ஞானியின்‌ செயல்‌ நாடகம்‌ அல்ல. 
ஏன்‌? 

(39) கர்ம சம்பந்தத்தை விடுத்த ஞானி மூலம்‌ கெட்ட கர்மம்‌ நடக்க இயலாதது ஏன்‌? 

(40) பற்றற்ற ஞானியின்‌ செயல்‌ அவித்யை லேயம்‌ அல்ல, ஏன்‌? 

(41) ஆத்மா சர்வஞ்ஞன்‌, சர்வசக்திமான்‌ ஆக இருந்தபோதிலும்‌ ஏன்‌ ஞானியில்‌ இந்த 


சாமார்த்தியம்‌ காணப்படுவதில்லை? 
(42) ஞானி எவ்வாறு ஈச்வரன்‌ ஆகிறார்‌? 
(43) ஞானிக்குப்‌ புனர்ஜன்மம்‌ இல்லை ஏன்‌? 
(44) ஞானமடைய சன்யாசம்‌ அவசியமில்லை, ஏன்‌? 
(45) லோகத்தின்‌ ஸாரம்‌ என்ன?பிரஜாபதி அதை எங்ஙனம்‌ அறிந்தார்‌? 
(46) வேத கர்மம்‌ முழுவதும்‌ ஒம்காரத்துடன்‌ ஏன்‌ தூங்குகிறது? 
(47) எந்தக்‌ கதை ஓங்காரத்தின்‌ உபாசனையின்‌ பெருமையைக்‌ கூறுகிறது? 


(48) வைச்வாநரன்‌, தைஜஸன்‌, பிராக்ஞன்‌ இவை ஏன்‌ ஒங்கார மாத்திரைகளுடன்‌ 
ஒப்பிடப்பட்டன? 


(49) ஒம்கார உபாசனையால்‌ அடையப்படும்‌ பலன்‌ என்ன? 


CRIED 








அத்யாயம்‌ 15 


பஞ்சகோச விளக்கம்‌ 


ஆத்மா, ஒன்றான பிரிவல்லாததானதாக இருந்தாலும்‌ அனாத்மா அநேகமானது. ஆத்ம 
புத்தியானது ஒன்றானதாக இருந்தாலும்‌ அனாத்மபுத்தியானது சந்தர்பத்திற்கு ஏற்றாற்போல 
எவ பழுனைற்து, அதனால்‌, இப்படிப்பட்ட அனாத்ம புத்தியிலிருந்து ஜீவனுக்கு விடுதலை 
தருவதற்காக சாஸ்திரததில்‌ பலவகை விசாரம்‌ செய்யப்பட்டுள்ளது, இது சகஜமாகும்‌. கடந்த 
ல்‌ சரீரத்ரயம்‌ மற்றும்‌ அவஸ்தாத்ரயத்தின்‌ (மூன்று அவஸ்தைகள்‌) குறித்து விசாரம்‌ 
செய்யப்பட்டது. இந்த அத்யாயத்தில்‌ பஞ்சகோஷ விளக்கமானது தெரியப்படுகின்றது. இது தைத்ரீய 
உபநிஷத்திலிருந்து எடுத்து கையாளப்பட்டது. (பஞ்ச - ஐந்து, கோசம்‌ - மறைப்பு) 


19.1. வ்யஷ்டி (தனி) விவகாரம்‌ 
ஜீவனுடைய இயல்பான நிலை (ஸ்வரூபம்‌) ப்ர ஹ்மமே ஆகும்‌. அந்த ஞானஸ்வரூப ப்ரம்மத்தை 
நம்முடைய உடலிலுள்ள புத்தி குகையில்‌ நாம்‌ தேட வேண்டும்‌, வேறு இடத்தில்‌ அது 
காணப்படுவதில்லை. ஏனென்றால்‌, புத்தியே ஞானத்திற்கு நெருக்கமான இடம்‌. வெளியில்‌ 
எல்லோராலும்‌ காணப்படுவதான இந்த உடலிலிருந்து துவங்கி புத்தி என்ற குகை வரையில்‌ ஐந்து 
கோசங்கள்‌ (மறைப்புகள்‌) உள்ள ஒரு கோட்டையாகும்‌. அதாவது, உடல்‌, ப்ராணன்‌, மனது, புத்தி 
மற்றும்‌ ஆனந்தம்‌ (அனுபவிக்கும்‌ தன்மையான விருத்தி) ஆகியனவயே. இங்கு ஆனந்தமான 
போக்த்ருத்வ விருத்தி எனப்படுவது அனுபவிக்கப்படுவதை அறியும்‌ அந்தக்கரணத்தின்‌ விருத்தியே. 
போகமானது (அனுபவமானது) காரியத்திலிருந்து தோன்றுவது. அதனால்‌ எந்தவொரு காரியத்தை 
செய்வதற்கு முன்பும்‌ நமக்கு அனுபவிக்கும்‌ ஆசையானது பலனை உண்டாக்கின்றது. அப்படிப்பட்ட 
தீர்மானமான புத்தியினால்‌ கர்மத்தைச்‌ செய்வதற்காக மனதில்‌ சங்கல்பம்‌, பின்னர்‌, சங்கல்பம்‌ 
செய்யப்பட்ட மனதினால்‌ உடல்‌ மூலம்‌ செயல்புரிவதற்கான தூண்டுதல்‌, ப்ராணனிடமிருந்து 
உண்டாகிறது. பின்னர்‌ ப்ராணனுடைய தூ ண்டுதலால்‌ உடல்‌ மூலம்‌ செய்யப்படுவதான செயல்‌ என்று 
போக்த்ருத்வ விருத்தி புத்தி, மனது, ப்ராணன்‌, உடல்‌ என்று இந்த ஐந்தும்‌ இதே முறையிலேயே 
உள்ளிருந்து வெளி வரையான ஐந்து கோட்டை போன்று இருந்து வியவகாரத்தைச்‌ செய்கின்றது. 
இந்த ஐந்தில்‌ வியவகாரத்தையும்‌ அனுபவித்துக்‌ கோட்டையின்‌ உள்ளே இருக்கும்‌ 
இராஜாவினைப்போல ஜீவன்‌ உடல்‌ முதலியவற்றின்‌ நடுவில்‌ வீற்றிருக்கின்றது. ஜீவன்‌ 
செயல்புரியும்போது, உடலுடன்‌ அதற்குண்டான முயற்சி செய்யும்‌ போது, ப்ராணனுடன்‌ சங்கல்பம்‌ 
செய்யும்போது மனதுடன்‌ தீர்மானம்‌ செய்யும்‌ போது புத்தியில்‌ மற்றும்‌ கர்ம பலனை 
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அனுபவிக்கும்போது, போக்த்ருத்வ விருத்தியில்‌ அத்யாசத்தினை (ஏற்றிப்பார்த்தலினை) 
செய்கின்றது. இப்படிப்பட்ட அத்தியாசத்தில்‌ எந்தத்‌ தடையும்‌ இல்லை. 


15.2. விசார முறை 


மேற்கூறப்பட்ட ஐந்து கோசங்களையும்‌ முறையே அன்னமய கோசம்‌, ப்ராணமய கோசம்‌, 
மனோமயகோசம்‌, விஜ்ஞானமய கோசம்‌ மற்றும்‌ ஆனந்தமய கோசம்‌ என்கின்றனர்‌. எந்த ஜீவன்‌ 
அன்னமயமான உடலையே ஆத்மா என்று எண்ணுகின்றதோ அந்த ஜீவனை அன்னமயாத்மா 
என்கின்றனர்‌, இதுபோலவே, ப்ராணமயாத்மா, மனோமயாத்மா விஜ்ஞானமயாத்மா மற்றும்‌ 
ஆனந்தமயாத்மா ஆகியவையும்‌. இந்த ஜீவன்‌ இரண்டு வகையான தவறைச்‌ செய்கின்றது: 


(1) தன்னை அன்னமயம்‌ முதலிய கோசமாகவே நினைத்துக்கொள்வது முதல்‌ தவறு. இது 


வ்யஷ்டி (தனி) ஸ்வரூபத்தின்‌ அஞ்ஞானத்தினால்‌ தோன்றுகிறது. இது (அத்யாயம்‌ 11..2, 
11.8) முன்‌ பகுதிகளில்‌ செய்யப்பட்ட சரீரத்ரய விசாரத்தில்‌ கூறப்பட்டது. 

(2) தன்னை வெறும்‌ வ்யஷ்டியான அன்னமயம்‌ முதலிய கோசமாகவே நினைப்பது 
இரண்டாவது தவறு. இதையே அசர்வாத்ம பாவம்‌ என்று மேலே கண்டோம்‌. (அத்யாயம்‌ 
14.3) இது சமஷ்டி (கூட்டு) அஞ்ஞானத்தினால்‌ தோன்றுகிறது. 


இதனால்‌ முதற்கூறப்பட்ட தவறைச்‌ சரிசெய்ய நாம்‌ மேற்கொண்ட முறையில்‌ விசாரம்‌ செய்து 
அன்னமயம்‌ முதலிய ஆத்மாவின்‌ ஒவ்வொரு செயலுக்கும்‌ அதற்கு உள்ளிருக்கும்‌ ப்ராணமய 
ஆத்மாவையே உந்துசக்தியாக எற்க வேண்டும்‌. அப்படியானால்‌ நாம்‌ வெளியிலிருக்கும்‌ ஆத்மாவாக 
இருக்க முடியாது என்பதை நிச்சயிக்க முடியும்‌. இப்படி உள்ளே போகப்போகக்‌ கடைசியில்‌ 
ஆனந்தமயாத்மா மட்டுமே இருக்கின்றது. கூறப்பட்ட முறையில்‌, ஒவ்வொரு கோசமாகத்‌ தள்ளி, இதே 
முறையில்‌ நாம்‌ நிச்சயித்தல்‌ வேண்டும்‌, ஆனந்தமயமும்‌ ஆத்மா இல்லை என்று. இப்படியாக 
வ்யஷ்டியான ஐந்து ஆத்மாவின்‌ அவித்யாகல்பிதமான ஆத்மபுத்தியை அழிக்க இயலும்‌. பின்னர்‌ 
இதற்கு அதுவே சாக்ஷியாக இருக்கின்றது. 


இந்த சாக்ஷி யார்‌? சமஷ்டி ரூபத்தில்‌ அஞ்ஞானத்தினால்‌ தோன்றிய இரண்டாவ 
சரி செய்ய இயலும்‌, அப்பொழுது இந்தக்‌ கேள்விக்கு பதில்‌ கிடைக்கும்‌. 
வேறுபட்டதான சாங்கியர்களின்‌ பிரத்யகாத்மா அல்ல. இது எல்லா இடத்திலும்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌. அதனால்‌ இதை நிச்சயிக்க செய்யப்படும்‌ விசாரமானது வ்யஷ்டியிலிருந்‌ து சமஷ்டியிை 

நோக்கிச்‌ செல்கின்றது. இதன்‌ மூலம்‌ நிலையாக நாம்‌ தீர்மானிக்க வேண்டியது த, ன 
அன்னமய ஆத்மா நாம்‌ அல்ல என்று. காரணம்‌, இந்த உடலின்‌ எல்லா ரஸ ணை 
உயிரினங்களிலும்‌ காணப்படுகின்றது. இந்த தத்துவங்கள்‌ வெளி உலகத்தில்‌ கக்க 
தத்துவத்திலிருந்து வேறுபட்டன அல்ல. நீரானது எத்துணை வகையான ம்‌ 
வைக்கப்பட்டாலும்‌ நீரே ஆகும்‌. அதனால்‌ நாம்‌ ஏற்கவேண்‌ டிதாவது எல்லாப்‌ ண 


து தவறையும்‌ 
இது உடலிலிருந்து 


வியாபித்து இருக்கும்‌ 
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சித்திரம்‌ 15.2 
பஞ்சகோஷ விளக்கம்‌ (கிரமம்‌) 


அன்னமயாத்மா ஹிரண்யகர்பன்‌ 
ப்ராணமயாத்மா 


மனோமயாத்மா 


மஹத்ததவம்‌ 
[அண்டை 


ஸாக்ஷி 


மனிதர்களும்‌ எந்த சமஷ்டியான அன்னத்தில்‌ நிலைப்பட்டுள்ளனவோ, அந்த சமஷ்டியன்னமயாத்மா 
நாமே, வெறும்‌ வ்யஷ்டிஅன்னமய ஆத்மா அன்று. இந்த நிச்சயமானது எவரில்‌ திடமாக ஆகின்றதோ 
அவர்‌ சமஷ்டி அன்னமயாத்மாவை அடைந்தவர்‌ ஆகின்றார்‌. எவர்‌ இப்படி சமஷ்டியின்‌ பிடியில்‌ 
அகப்பட்டவரோ, அப்பொழுது, எப்படி வ்யஷ்டியில்‌ செய்யப்பட்டதோ அவ்வாறே சமஷ்டியாத்மாவை 
விடுத்து அடுத்த நிலையில்‌ உள்ள சமஷ்டியாத்மாவை உபசங்கிரமணம்‌ செய்ய வேண்டும்‌, அதாவது, 
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அடைய வேண்டும்‌. அதாவது அதைத்‌ தானாகவே அறிய வேண்டும்‌. கடைசியில்‌ பாக்கியிருப்பது 
ஆனந்தமயாத்மா மட்டுமே. ஸ்ருதி கூறுதாவது: சமஷ்டியான ஆனந்தமயாத்மா எந்த ஆநத்தத்தை 
அனுபவிக்கின்றதோ, அது ப்ரஹ்மானந்தத்தின்‌ ஒரு சிறிய துளியே ஆகும்‌ என்று. அதனால்‌ 
சமஷ்டியான ஆனந்தமயாத்மாவையும்‌ விடுத்துக்‌ கடைசியில்‌ நாம்‌ இந்த நிச்சயத்தில்‌ நிலைப்பட 
வேண்டும்‌, அதாவது, தன்னுடைய ஸ்வரூபமானது பரப்ரஹ்மத்தின்‌ ஆனந்தமேயாகும்‌ என்று. 
இந்நிலையில்‌ இந்த விசாரம்‌ முடிவிற்கு வருகின்றது. இதுவரையில்‌ சுருக்கமாக எந்த 
விசாரபத்ததியை நாம்‌ நிரூபித்தோமோ அதையே இனி விளக்கமாகக்‌ கூறுகின்றோம்‌. 


15.38. அன்னமயாத்மா (வ்யாஷ்டி ) 


ஸ்தூல உடலே அன்னமய கோசமாகும்‌. இதை ஆத்மா என்று எண்ணும்‌ ஜீவனே 
அன்னமயாத்மாவாகும்‌. தன்னுடைய தலையே இதன்‌ தலை. ஒருவர்‌ தன்னைக்‌ கிழக்கு முகமாக 
நிறுத்திக்கொண்டால்‌ அவருடைய வலது கையே வலது பாகம்‌, இடது கையே அதன்‌ இடது பாகம்‌ 
உடலின்‌ நடுப்பகுதியே ஆத்மா என்று கூறப்படுகிறது. தொப்புளிற்குக்‌ கீழே எருமையின்‌ 
வால்பாகத்தினைப்போல தொங்கும்‌ கால்களே இதன்‌ வால்பாகம்‌ ஆகும்‌. உடலானது இதன்மேலேயே 
நிற்கின்றது. இதுவே அன்னமயாத்மாவின்‌ பிரதிஷ்டை (நிலைப்பாடு). இதுவே அன்னமயாத்மாவின்‌ 
அங்கம்‌ ஆகும்‌. 

ஜீவனானது இதுவாக இருக்க இயலாது. ஏனென்றால்‌, அன்னமய கோசத்தை உயர்த்தி அதன்‌ 
மூலமாக எல்லாச்‌ செயலையும்‌ செய்விப்பது இதன்‌ உள்ளே இருக்கும்‌ ப்ராணமயாத்மாவாகும்‌. 
அதனால்‌ அதுவே நாம்‌ பதினொன்றாம்‌ அத்யாயத்தில்‌ கூறப்பட்ட ஸ்தூல உடலை நிராகரித்து அதன்‌ 
உள்ளிருக்கும்‌ சூக்ஷம சரீரத்தில்‌ செல்லுவதான எந்த முறையோ அதுவே அன்னமயாத்மாவிலிருந்து 
ப்ராணமயாத்மாவிற்கு செல்லும்‌ முறையாகும்‌. இப்படி இந்த முதல்‌ படியில்‌ அவித்யா கல்பிதமான 
அன்னமயாத்மா நிராகரிக்கப்படுகிறது. 
15.4. ப்ராணமயாத்மா (வ்யஷ்டி) 


அன்னமயகோசத்தின்‌ உள்ளேயிருக்கும்‌ ப்ராணனின்‌ கூட்டமே ப்ராணமய கோசமாகும்‌. அதைத்‌ 
தான்‌ என்று சிந்திக்கும்‌ ஜீவனே ப்ராணமயாத்மாவாகும்‌. ப்ராணவாயுவே இதன்‌ தலையாகும்‌. 
வியானனே (வாயு) இதன்‌ வலது பாகம்‌. அபானவாயுவே இடது பாகம்‌. சமான வாயுவே இதன்‌ 
ஆத்மாவாகும்‌. பிருத்வி தேவதையே வாய்‌ ஆகும்‌. காரணம்‌ வாயுவின்‌ பிரபாவத்தினால்‌ இது 
இங்கங்கு செல்ல இயலவில்லை. அது மட்டுமல்லாமல்‌ பிருத்வீயானது அதைத்‌ தன்பக்கம்‌ 
இழுக்கின்றது என்பதால்‌ பிருத்வியே பிரதிஷ்டையாகின்றது. 


இந்தப்‌ ப்ராணமயாத்மாவும்‌ ஜீவன்‌ ஆவதியலா து. ஏனென்றால்‌ ப்ராணனைக்‌ கட்டுப்படுத்துவது 
மனது. இந்த விஷயம்‌ நம்மால்‌ அறியப்படுவது எப்பொழுதென்றால்‌, மனதை ஒருமுகப்படுத்துபவர்‌ 
தன்னுடைய சிந்தனையிலிருந்து வெளியே வரும்போது மூச்சை தீர்க்கமாக இழுப்பது 
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காணப்படுகின்றது. இப்படி இந்தப்‌ ப்ராணமயாத்மாவிற்கும்‌ ஆத்மத்தன்மை மனதிலிருந்து 
உண்டாகின்ற்து. அதனால்‌ நாம்‌ அந்த மனதே ப்ராணனல்ல என்கிறோம்‌. இப்படி இரண்டாவது 
படியிலும்‌ அவித்யாகல்பிதமான ப்ராணமயாத்மாவும்‌ நிராகரிக்கப்படுகிறது. 


15.5. மனோமயாத்மா (வ்யஷ்டி ) 


மனதே மனோமயகோசமாகும்‌. தன்னையே எவர்‌ அதுவே என்று நினைக்கின்றாரோ அந்த 
ஜீவனே மனோமயாத்மாவா கும்‌. யஜூரே அதன்‌ தலை. ரிக்‌ அதன்‌ வலது பாகம்‌. சாமமே இடது பாகம்‌. 
ப்ரஹ்மமே ஆத்மாவாகும்‌. அதர்வமே அதன்‌ வால்‌ போன்று பிரதிஷ்டையாகும்‌. (நிலைபாடு) 


ஜீவனானது மனோமயமாக மட்டும்‌ இருத்தல்‌ இயலாது. காரணம்‌, செயல்‌ புரிவதற்கு சில-பல 
சங்கல்பங்கள்‌ புத்தியிலிருந்தே தோன்றுகின்றன. அப்படிப்பார்த்தால்‌ மனோமய ஆத்மாவின்‌ 
ஆத்மாவானது புத்தியே (விஜ்ஞானமே) ஆகின்றது. அதனால்‌ அதுவே நாம்‌. அதனால்‌ இந்த மூன்றாம்‌ 
படியான அவித்யா கல்பிதமான மனோமயமான ஆத்மாவும்‌ நிராகரிக்கப்படுகின்றது. 


இங்கு ஒரு கேள்வி எழுகின்றது, இந்த ஐந்து கோசங்களும்‌ எல்லாப்‌ பிராணிகளிடமும்‌ உள்ளன, 
ஆனால்‌ இப்படி இங்குக்‌ கேட்க அவசியம்‌ என்னவென்றால்‌ ரிக்‌, யஜூர்‌, சாம மற்றும்‌ அதர்வமானது, 
இந்த மனோமயாத்மாவின்‌ அங்கமா என்ன? இதற்கு பதில்‌: பிராணிகளை (ஜீவன்களை) அறிவது, 
கீழே கூறப்படும்‌ முறையில்‌ செய்யப்படுகின்றது. இது பசி தாகம்‌ முதலிய ஸ்தூல சரீரத்தின்‌ 
தேவைகளில்‌ வரையறுக்கப்படுவதாக இருக்கின்றது. ஆனால்‌ மனிதனின்‌ பிரக்ஞா சக்தியானது 
அதிகமாக உள்ளது. ஆதலால்‌, அவன்‌ எதிர்காலம்‌ மற்றும்‌ மற்ற உலகங்களைக்‌ குறித்தும்‌, சிந்திக்கும்‌ 
திறன்‌ படைத்தவனாக இருக்கின்றான்‌. அப்படிப்பட்ட மனிதரிலும்‌ ஆத்மா மற்றும்‌ அனாத்மாவைக்‌ 
குறித்து விசாரம்‌ செய்பவர்கள்‌ மிகவும்‌ குறைந்தவரே. அதிலும்‌ மிகச்‌ சிலரே அன்னமயாத்மாவைக்‌ 
கடந்து உள்ளே தன்னுடைய உண்மைமயான இயல்பை அறியத்‌ தகுதியுள்ளவராக இருக்கின்றனர்‌. 


அப்படிப்பட்ட தகுதியும்‌ கூட வேதத்தின்‌ பொருளைச்‌ சரியாக அறிவதாலேயே உண்டாகின்றது. 
அதனாலேயே ஸ்ருதியானது ரிக்‌' முதலிய வேதங்களையும்‌ மனோமயாத்மாவின்‌ அங்கங்களாகவே 


கூறுகின்றது. 

வேத மந்திர ங்களே வேதமாகும்‌. மந்திரத்தின்‌ லக்ஷணம்‌ என்ன? இதை நாம்‌ தெளிவாகப்‌ புரிந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. வாய்‌ மூலமாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ உச்சாரணை மந்திரம்‌ ஆகாது. அது உடலின்‌ 
பல பாகங்களில்‌ உண்டாகும்‌ முயற்சியே நாதம்‌, உதாத்தம்‌ முதலிய ஸ்வரம்‌, பதம்‌ மற்றும்‌ வாக்கியம்‌ 
ஆகியவை உச்சாரணையினால்‌ செய்யப்படும்‌ சப்தமேயாகும்‌. ஆனால்‌ மந்திரம்‌ ஆவிருதி 
செய்யப்படுவது ஆகும்‌. அதனா ல்‌ உச்சரிக்கப்படும்‌ சப்தமானது மந்திரமாகாது. உச்சரிக்கப்படும்‌ 
முன்னர்‌ மந்திர அக்ஷரங்கள்‌ மனதில்‌ நினைக்கப்பட்டு அழிவதினால்‌, அது ஆவிருதி செய்யத்‌ 
தகுதியானவை, என்பதால்‌ அக்ஷரத்தை நினைப்பது மந்திரமாகுமா? இல்லை. காரணம்‌, அதுவும்கூட 
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பழக்கமில்லாது போனால்‌ மறந்துவிடுகின்றது. ஆனால்‌ நினைவாற்றலுக்கும்‌ எது விஷயமாகின்றதோ 
அது அழிவதில்லை. அதனால்‌ அதன்‌ விஷயமே மந்திரமாகும்‌. அப்படிப்பட்ட பாவனையுடன்‌ இந்த 
விஷயத்தை நினைவில்‌ கொண்டு செய்யப்படும்‌ உச்சாரணை மந்திரவிருத்தி எனப்படுகின்றது. இந்த 
பாவனையானது என்ன? அது சிரத்தையுடனும்‌, மந்திரத்தின்‌ ரஹஸ்யார்த்தங்களைப்‌ புரிந்து 
கொண்ட ஸமாதானமான (அமைதியான) மனப்பாங்குடனும்‌ கூடியதாகும்‌. இதை சாந்தோக்ய 
ஸ்ருதியானது இப்படிக்‌ கூறுகின்றது: என 1௭௪ வ்‌ எணிரிள என விண்ண எள்‌ “யதேவ 
வித்யயா கரோதி ச்‌” ரத்தையா உபநீஷதா ததேவ வீர்யவத்தரம்‌ பவதி எந்தக்‌ கர்மம்‌ வித்யாவுடன்‌, 
சிரத்தையுடன்‌, ஸமாதானமான மனதுடன்‌ செய்யப்படுகின்றதோ அதுவே வீர்யவத்தரம்‌' (மிகவும்‌ 
வீர்யமுடையது) ஆகின்றது (சா. 1.1.10) இந்த அறிவு எவருக்கு உள்ளதோ அந்த மந்திரம்‌ வெறும்‌ 
புத்தியினைப்‌ பிழிவதால்‌ அல்லது வாக்கினாலோ ஆவது இல்லை. ஏனென்றால்‌, எளி எனி ஈண்‌ 
ஊன பா எ “யதோ வாசோ நீவர்தந்தே அப்ராப்ய மனஸா ஸஹ இந்த மந்திர விஷயமான 
எந்த ஆத்மசைதன்யமோ மனிதனின்‌ வாக்கினையும்‌ மனதையும்‌ கடந்தது. (தை 2.4.1) இவ்வாறு 
முதல்‌ முடிவற்றதான ஆத்ம சைதன்யமே மந்திரத்தின்‌ உற்பத்தி ஸ்தானமாகும்‌. இப்படித்‌ தோன்றிய 
மந்திரம்‌ இந்த மந்திரத்தைக்‌ கண்ட ரிஷிகளின்‌ நினைவில்‌ அந்த ஆத்மசைதன்யத்தின்‌ 
அனுகிரகத்தினால்‌ மனோவிருத்தியான உபாதி (வரையறை) மூலமாகப்‌ பிரவேசித்து நாதம்‌, ஸ்வரம்‌, 
பதம்‌ மற்றும்‌ வாக்கியம்‌ மூலமாகப்‌ பிரகடனமாகின்றது. இப்படி ஆத்மசைதன்யத்தின்‌ 
அனுகிரகத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ மந்திரமானது அபெளருஷேயமாகவும்‌ நித்தியமாகவும்‌ ஆகின்றது. 
அதலால்‌ ஆத்ம சைதனயத்துடன்‌ சம்பந்தப்பட்ட மனோவிருத்தியின்‌ ஆவிருத்தியே 
மந்திராவிருத்தியாகின்‌ றது (தை. பா. 2.3.4). 


15.6. விஜ்ஞானமயாத்மா (வ்யஷ்டி ) 


மனதினால்‌ அறியப்பட்ட வேதத்தின்‌ பொருளை விசாரத்தினால்‌ எந்த நிச்சயமான 
(தீர்மானமான) புத்தி அடையப்பெறுகின்றதோ அதுவே விஜ்ஞானமாகும்‌. இந்த விஜ்ஞானத்தை 
அறிபவரே விஜ்ஞானமயாத்மாவாகும்‌. 


இதற்குச்‌ சிரத்தையே தலை. ரிதமே வலதுபாகம்‌, (ரிதம்‌ என்றால்‌, சாஸ்திரத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ 
செய்யப்படும்‌ தீர்மானமான புத்தியாகும்‌) சத்தியமே இடதுபாகம்‌. (சத்தியம்‌ என்றால்‌, எப்பொழுதும்‌ 
உண்மை பேசுதல்‌, உடலால்‌ தர்மத்தை மட்டுமே செய்தல்‌). யோகமே ஆத்மாவாகும்‌. (யோகம்‌ என்றால்‌, 
மனதினை எப்பொழுதும்‌ சமாதானமாக (அமைதியாக) வைத்துக்கொள்வது). மஹத்தத்துவமே வால்‌ 
மற்றும்‌ நிலைப்பாடு ஆகும்‌. (மஹத்தத்துவம்‌ என்றால்‌ சமஷ்டி ஹிரண்யகர்பத்தின்‌ புத்தியாகும்‌) எப்படி 
மனோமயாத்மாவிற்கு ரிக்‌ முதலிய வேதமானது அங்கமாகுமோ, அதுபோல்‌ விஜ்ஞானமயாத்மாவின்‌ 
அங்கம்‌ ரிதம்‌ முதலியவையாகும்‌. ஆனால்‌ எல்லாக்‌ காமத்தின்‌ ஆதாரம்‌ அதனோடு சம்பந்தப்பட்ட 
தீர்மானமான புத்தியேயாகும்‌. இருந்தாலும்‌ உலகில்‌ செய்யப்படும்‌ காமங்கள்‌ செய்ய அவசியமான, 


தீர்மானமான புத்தியையே விஜ்ஞானம்‌ என்று கூறுவதும்‌ இந்தக்‌ காரணத்தினாலேயே ஆகும்‌. 
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இந்த விஞ:ஞானமயாத்மாவும்‌ கூட ஜீவனாக இயலாது காரணம்‌, எந்தவொரு காமத்தையும்‌ 
தீர்மானமான புத்தியினால்‌ செய்வதற்கான தூண்டுதல்‌ அந்த கர்மத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ பலனில்‌ 
உள்ளதே ஆகும்‌. அதனால்‌ நாம்‌ அந்தப்‌ பலனை அனுபவிப்பவரே, விஜ்ஞானமயாத்மாவல்லர்‌. 
இம்முறையில்‌ இந்த நான்காவது படியில்‌ அவித்யாகல்பிதமான விஜ்ஞானமயாத்மாவும்‌ 
நிராகரிக்கப்படுகின்றது. 


15.7. ஆனந்தமயாத்மா (வ்யஷ்டி) 

அனுபவிப்பவரான (போக்தாவே) ஆனந்தமயாத்மாவாகும்‌. உற்றார்‌, சுற்றாரினை நாம்‌ 
சந்திக்கும்போது நமக்குப்‌ பிரியம்‌ உண்டாகின்றது, அந்தப்‌ பிரியமே இதன்‌ தலை. நாம்‌ விரும்பும்‌ 
பொருள்‌ நம்மால்‌ அடையப்படும்போது உண்டாவதே மோதம்‌, மோதம்‌ வலது பாகம்‌. நமக்கு உண்டாகும்‌ 
அளவு கடந்த ஆனந்தமே பிரமோதமாகும்‌. பிரமோதம்‌ அதன்‌ இடது பாகமாகும்‌. சாதாரணமான சுகமே, 
ஆனந்தம்‌ அதுவே ஆத்மாவாகும்‌. இதன்‌ வால்‌ ப்ரஹ்மமேயாகின்றது. அதுவே இதன்‌ நிலைப்பாடு. 


இந்த ஆனந்தமயாத்மா ஜீவனின்‌ உண்மை இயல்பு இல்லாதது. அதாவது, ப்ரஹ்மம்‌ அன்று. 
காரணம்‌ ஆனந்தமயாத்மாவின்‌ அனுபவத்தில்‌ (போகத்தில்‌) சத்தியத்தன்மை என்கின்ற ப்ரஹ்ம 
தர்மத்தின்‌ விரோதமான நிலையுள்ளது உதாரணத்திற்கு, ஒருவருக்கு நல்ல வீட்டில்‌ வாழ்வதற்குப்‌ 
பிரியம்‌ தோன்றும்‌, அந்த வீடு தன்னுடையதானால்‌ அவருக்குத்‌ தோன்றுவது ஹர்ஷம்‌ (சந்தோஷம்‌, 
பிரமோதம்‌) இது பிரியத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானதாகும்‌. அதனால்‌ ஆனந்தமயாத்மாவானது 
காரியாத்மாவே ஆகின்றது. விஷயானந்தத்தினைக்‌ கடந்திருக்கும்‌ பரமானந்தத்தின்‌ ஸ்வரூபமான 
சுஷுப்தியில்‌ (தூக்கத்தில்‌) அது இருப்பதில்லை. இந்த முறையில்‌ ஐந்தாவது படியில்‌ 
அவித்யாகல்பிதமான ஆன ந்தமயாத்மாயையும்‌ நிராகரிக்கின்றோம்‌. 


மீண்டும்‌, ஸ்ருதியானது சுஷுப்தாத்மாவைஆனந்தமய மற்றும்‌ ஆனந்தபுக்‌ ஆனந்தமயம்‌ மற்றும்‌ 
ஆனந்தத்தினை அனுபவிப்பது என்று கூறுகின்றது (மா. 7) இதன்‌ பொருள்‌ சுஷுப்தாத்மாவே 
ஆனந்தமயாத்மா என்று ஆவதில்லை, ஏ திப்பு அந்த ஆனந்தமயாத்மா நம்‌ உடலிலிருக்கும்‌ 
ஆத்மா போன்று அல்ல. அது எல்லோரிலும்‌ ஒன்றே (அத்யாயம்‌ 13.15) அதற்கு அவயவம்‌ (பாகம்‌) 
இல்லை. அது ஆனந்தமயாத்மாவைப்பொல அம்பி அதனில்‌ போகத்ருத்தன்மை 
( அனுபவிப்பவர்தன்மை) க அட என்றால்‌ இந்த கொசமானது எங்கு இருக்கும்‌, என்றால்‌ 
சுஷுப்தாத்யா பகவத்பாதாரின்படி, ஆனந்தமயம்‌ என்பதின்‌ பொருள்‌ ஆனந்தத்தின்‌ அதிகத்தன்மை 
என்பதே (அத்யாயம்‌ 12009: எண்ண என்ரான்‌ TA அரனை “அனந்தமயோ 
விஜ்ஞானமயாச்‌ 1 த: ஸ்வப்னே ல்‌ “ஆனந்தம்பாதமா வின்ஞானமயாத்பாவ? 
சார்ந்து (உதவியோடு) கன வில்‌ க்வி தப்‌ i ஸ்‌, தூ க்கத்தில்‌ முழுவதுமில்லை. 
அப்படியென்‌ றால்‌ இந்த ஆனந்தமயா தய ற்ப ற்று ௭ பது பட்ட வதை லன்ன! 
ஸ்வரூபம்தான்‌ என்ன, என்றால்‌, அன்னமயம்‌ முதலிய ஐந்து கோசத்தினையும்‌ நீக்கி போர்த்தி 


காண்கின்ற சாக்ஷியே நாம்‌. 
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15.8. சமஷடியாத்மாவின்‌ அடைவு 


மேலே போகுமுன்‌ கடந்த பாகத்தை (15.2) மீண்டுமொரு முறை படிக்கவும்‌. வ்யஷ்டியில்‌ ஐந்து 
கோசத்தையும்‌ கடந்த பின்னரும்‌ நாம்‌ இருக்கின்றோம்‌. காரணம்‌, தான்‌ இல்லாத நிலை இருக்க 
இயலாது. இப்பொழுதும்‌ நாம்‌ தீர்மானிக்க வேண்டியது இந்த பாக்கியாகவுள்ள நாம்‌ யார்‌ என்று 
அதுதான்‌, பஞ்சகோசத்தின்‌ சாக்ஷி என்று, தீர்மானமாயிற்றே, இனி என்ன தீர்மானிக்க 
பாக்கியுள்ளது என்றால்‌ அது தவறு. இப்படி இதைப்‌ புரிந்துகொள்வதால்‌ மட்டும்‌ நாம்‌ அடைய 
வேண்டிய நிலையை அடையவில்லை. ஏனென்றால்‌, ஸ்ருதியானது மேலும்‌ கூறுகின்றது: 
சமஷ்டியாத்மாவின்‌ அடைவினையும்‌, ப்ரஹ்மம்‌ முதல்‌ மனுஷ்யன்‌ வரையில்‌ செய்யப்பட்ட ஆனந்த 
மீமாம்ஸை விசாரம்‌ பிரயோஜனம்‌ அற்றதாகிவிடும்‌. அதனால்‌ இந்த சாக்ஷியின்‌ உத்தேசம்‌ எதுவரை 
எல்லோருடைய உபாதானமான ப்ரஹ்மத்தில்‌ பிரிவற்ற நிலையில்‌ ஐக்கியமாகவில்லையோ, அதுவரை. 
(அதாவது எதுவரை சர்வாத்ம புத்தியான து அடையப்படவில்லையோ). இந்த உத்தேசத்தை உடைய, 
அன்னமயகோசத்திலிருந்து ஆரம்பித்து, வ்யஷ்டி அன்னமயத்திலிருந்து சமஷ்டி அன்னமயம்‌ செல்ல 
வேண்டும்‌ (அடைய வேண்டும்‌). முன்பே (15.3) கூறப்பட்டது அது வ்யஷ்டி அன்னமயம்‌ ஏனில்லை என்று. 
இதைத்‌ தன்னுடைய ஸ்வரூபமாக நாம்‌ ஏற்றாலும்‌ இது மட்டுமே ஸ்வரூபம்‌ என்று ஏற்பதற்கு எந்த 
ஆதாரமுமில்லை. அது எவ்வாறு என்றால்‌, இதற்கு பதில்‌: இதை அறிவதால்‌ நாம்‌ வ்யஷ்டியிலிருந்து 
சமஷ்டிக்கு செல்வதியலுகின்றது. இந்த உடலோ அல்லது எந்த உடலானாலும்‌ பாஞ்ச பெளதிகமே 
(ஐந்து பூதங்களால்‌ உண்டாகியதே) அதனால்‌ ஐந்து பூதங்களால்‌ உண்டான மற்ற எல்லாவற்றினையும்‌ 
விடுத்து இந்த உடலை மட்டுமே ஏற்பதற்கு (ஆத்மாவாக) எந்தக்‌ காரணமுமில்லை. இதைப்‌ 
புரியவைக்கப்‌ பாத்திரங்களில்‌ வைக்கப்பட்ட நீரின்‌ உதாரணமானது முன்பே கூறப்பட்டது. அதனால்‌ 
நாம்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டியது இந்த உடல்‌ மட்டுமே நாமல்ல. இந்த ஐந்து பூதங்களாலான 


சமஷ்டி அன்னமயாத்மாவே நாம்‌ என்று. இதுவே சமஷ்டி அன்னமயாத்மாவின்‌ அடைவு. இதுவே முதல்‌ 
படியாகும்‌. 


இதைத்‌ தெரிந்து கொண்ட பின்னர்‌, சர்வாத்மபாவத்திலிருந்து தன்னுடைய ஸ்வரூபத்தை 
அடைவது வரை வ்யஷ்டியில்‌ கண்டதுபோலாகும்‌. இந்த சமஷ்டி அன்னமயாத்மாவின்‌ ஆத்மா சமஷ்டி 
ப்ராணன்‌, அதன்‌ ஆத்மா சமஷ்டி மனம்‌, அதனாத்மா சமஷ்டி புத்தி, அதனாத்மா சமஷ்டி போக்தா 
அதாவது ஹிரண்யகர்பராகும்‌. இப்படியாக முன்னே போகப்போக, பின்னாலுள்ள ஆத்மாக்களை 
நிராகரிக்க வேண்டும்‌. கடைசி நிலையான ஆனந்தமயாத்மாவும்‌ நாமல்ல, காரணம்‌, நம்மால்‌ 
அனுபவிக்கப்படும்‌ ஆனந்தமானது ப்ரஹ்மானந்தத்தின்‌ ஒரு சிறிய பகுதியேயாகும்‌. அதனால்‌ இந்த 
சமஷ்டி ஆனந்தமயாத்மாவை அடைந்த பின்னர்‌ நானே பரப்ரஹ்மம்‌. எது இதன்‌ வாலிற்குச்‌ சமமான 


நிலைப்பாடோ என்று தீர்மானமான புத்தியைக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. இப்படிப்பட்ட தீர்மானமான 
புத்தியுடையவரே ப்ரஹ்மஞானி. 
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15.2-15.7 


பஞ்சகோச ஆத்மாவின்‌ அங்கங்கள்‌: 


அன்னமயம்‌ வலதுபாகம்‌ இடதுபாகம்‌ | உடலின்‌ 
நடுபகுதி 


ப்ராணமயம்‌ | வாயு | வியானன்‌ | வியானன்‌ [அபானன்‌ | சமானன்‌. | 


மனோமயம்‌ ர சாமம்‌ ல ணம்‌ ஆ-ர்‌ 


சிரத்தை | ரிதம்‌ (சாஸ்திர சத்யம்‌ (உடல்‌ | யோகம்‌ மஹத்தத்துவம்‌ 


(ஹிரண்ய- 


காபனின்‌ புத்தி) 

15.9. ஆனந்தத்தின்‌ படிகள்‌ 

ஹிரண்யகர்பன்‌ முதல்‌ இங்குள்ள பிராணிகள்‌ வரை அனைவரும்‌ ஆனந்தீ ஆவார்கள்‌. அதாவது 
ஆனந்தத்தை அனுபவிப்பவரே ஆவார்‌. இந்த ஆனந்தமானது தன்னைக்காட்டிலும்‌ வேறான 
ஏதோவொரு வரையறையினாலேயே அடையப்பெறுகின்றது. ஆனால்‌ சர்வாத்மபாவம்‌ உள்ளவருக்குத்‌ 
தனக்கும்‌ மற்றவற்றிற்கும்‌ வித்யாஸம்‌ கிடையாது. அதனால்‌ அங்குள்ள பரமானந்தமானது 
இயல்பானதேயாகும்‌. அதாவது, ஞானி ஆனந்தத்தை அனுபவிப்பவரான ஆனந்தியல்ல, அவரில்‌ 
ஆனந்தம்‌ ஆனந்தீ என்ற பிரிவு இல்லாததால்‌ அவர்‌ ஆனந்தத்தின்‌ ஸ்வரூபமேயாவார்‌. 













பரப்ரஹ்மத்தின்‌ பரமானந்தமானது எப்பொழுதும்‌ நம்‌ இருதய குகையில்‌ நிலைத்திருப்பதேயாகும்‌. 
அது நம்முடைய தமோ குணத்தால்‌ அறியப்படாமலிருக்கின்றது. நம்மால்‌ விரும்பப்படும்‌ விஷயம்‌ 
நம்மால்‌ அடையப்படும்போது உண்டாகும்‌ மனோவிருத்தியானது அந்த தமோரூபமான மறைப்பை 
நீக்கிவிடுகின்றது. அப்பொழுது அங்குள்ள ஆனந்தமானது நம்மால்‌ அறியப்படுகின்றது. 

ஆனால்‌ இந்த மனோவிருத்தியானது நிலையானதாக இருப்பதில்லை. அதனால்‌ அந்த இன்பமும்‌ 
க்ஷணமாத்திரமாகவே இருக்கின்றது. அதனால்‌ இந்த ஆனந்தத்தைப்‌ பெருக்க அவசியமான 
முறையை அறிதல்‌ அவசியமாகின்றது. 

துன்பத்திற்குக்‌ காரணம்‌ பாவம்‌. பாவத்தின்‌ காரணமோ ஆசை. அதனால்‌ ஆசை குறையக்‌ 


குறைய ஆனந்தம்‌ அதிகரிக்கின்றது. மிகவும்‌ ஆசைவயப்பட்டவர்‌ காமஹத்தர்‌ எனப்படுகின்றார்‌. 
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அதாவது, காமத்தினால்‌ துன்பத்தை அடைந்து தன்னையே அழித்துக்கொள்பவர்‌. அதனால்‌ 
ஆனந்தத்தை அதிகரிக்க நாம்‌ மிகவும்‌ அதிகமாக அகாமஹத்தராவது அவசியமாகின்றது. மிகவும்‌ 
அறிவானவருக்கும்‌ பாபம்‌ புண்ணியத்தைத்‌ தீர்மானிக்க இயலாது. அது ஸ்ருதி மூலமாகவே 
அறியப்படுகின்றது. அதனால்‌ பாவத்தை விடத்‌ தீர்மானித்தவர்‌ ஸ்ரோதிரியராக மட்டுமே ஆகின்றார்‌. 
அதாவது, ஸ்ருதியின்‌ பொருளைச்‌ சரியாகத்‌ தெரிந்துகொள்பவராகின்றார்‌. அப்படிப்பட்ட 
ஸ்ரோதிரியர்‌, யுவரான, திடமான சரீரமுடைய யுதிஷ்டிரருக்குச்‌ சமமான சார்வபெளம்‌ ஆனந்தம்‌ 
மனிதனுடைய ஆனந்தத்தின்‌ அளவுகோலானால்‌, அவருக்கு அகாமஹதத்தன்மை 
அதிகரிக்கும்போது அந்த ஆனந்தம்‌ நூறு மடங்கு அதிகரிக்கின்றது. இப்படி அகாமஹதத்தன்மை 
அதிகரிக்க அதிகரிக்க அந்தந்த ஆனந்தத்தின்‌ நிலையானது அதிகரித்து, மனிதனுக்குமேலே 
கந்தர்வன்‌, அவருக்கு மேலே தேவதைகள்‌, அவருக்கு மேலே இந்திரன்‌, அவருக்கு மேலே பிருகஸ்பதி, 
அவருக்கு மேலே பிரஜாபதி அவருக்கு மேலே ஹிரண்யகர்பர்‌ என்று ஆனந்தமானது 
அதிகரிக்கின்றது. இப்படி அகாமஹதத்தன்மை அதிகரிக்க, அதாவது, காமமானது (ஆசை) குறையக்‌ 
குறைய, குளிர்‌ சூடு முதலிய இரட்டைகள்‌ குறையக்‌ குறைய ஆனந்தம்‌ அதிகரிக்கின்றது. 
ஹிரண்யகர்பரில்‌ அடையப்படும்‌ ஆனந்தத்தின்‌ நிமித்தமான தர்மஞானமானது 
அகாமஹதத்தன்மையின்‌ முடிவு அல்ல. எல்லா இடத்திலும்‌ வியாபித்திருக்கும்‌ சித்தம்‌ மட்டுமேயோன 
(அறிவு) ப்ரஹ்மத்தினை எவர்‌ தானே என்றறிகின்றாரோ அவரில்‌ இரட்டையானது பெயருக்கும்‌ கூட 
இருப்பதில்லை. அவரின்‌ தர்மஞானம்‌, அகாமஹத்ததன்மை பரிபூரணமானது, அதனால்‌ அவருக்கு 


எங்கும்‌, எவரிடத்திலும்‌ பயம்‌ இல்லை. அவர்‌ ஆனந்தத்தை அனுபவிப்பவரல்ல அவர்‌ தானே ஆனந்த 
ரூபமேயாவார்‌. 


15.10. சமஷ்ட்யாத்மாவின்‌ உபாசனை 


இந்தப்‌ பரமானந்தத்தை அடைய ஆசைப்படுபவர்‌ இந்த முறையில்‌ சமஷ்டியாத்மாவை 
அடைகின்றனர்‌. ஆனால்‌ அதன்‌ உபாசகர்‌ சமஷ்டியாத்மாவின்‌ உபாசனையால்‌ அது 
தொடர்புடைதான சித்திகளை அடைய இயலும்‌. உபாசனை என்றால்‌ ஏதாவதொரு சாஸ்திர 
ரூபமானதிலோ, விஷயத்திலோ சித்த விருத்தியினை நெய்‌ அல்லது எண்ணெயின்‌ 
தாரையினைப்போல பிரியமில்லாமல்‌ நிலைப்படுத்துவதேயாகும்‌. இதனால்‌ சித்திகளானது 
அடையப்பெறுகின்றது (சாந்தோகிய முன்னுரை) உதாரணத்திற்கு எவனொருவன்‌ ஸமஷ்டி 
அன்னமயாத்மாவை தியானிக்கிறானோ அவனுடைய எண்ணங்கள்‌ இவ்வாறாக இருக்கும்‌; நான்‌ 
அன்னத்திலிருந்தே தோன்றினேன்‌. அன்னத்தில்‌ நிலைபெற்று அதனிலேயே மறைவேன்‌ என்று 
உபாசனை செய்வதால்‌ (தை. பா. 2.2.1) அவர்‌ தான்‌ சுயம்‌ ஆத்மாவே ஆவதால்‌, இந்த உபாசகாகளுக்கு 
அதிதிகளுக்கு முன்னால்‌ உணவளிக்க வேண்டும்‌ (ஸூ.பா. 3.3.41) அன்னமானது மிகவும்‌ பெரிய 
விஷயமாகும்‌, அதுவே ப்ரஹ்மம்‌, அதை நிந்தனை செய்யக்கூடாது. அதை வீணாக்கக்கூடாது - 
எவருக்கு வேண்டுமோ அவருக்குக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. அதனால்‌ அன்னத்தை முறைப்படி 
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அதிகமாக சம்பாதிக்க வேண்டும்‌. எத்தனை சிரத்தையுடன்‌ தானம்‌ செய்யப்படுகின்றதோ 
அத்துணை அதிகமாக பலன்‌ உண்டாகின்றது. இப்படிப்பட்ட விரதத்தை கடைப்பிடிப்பவரின்‌ 
அன்னமானது வளர்ச்சியடைகின்றது. அன்னத்தின்‌ உபாசகர்‌, தான்‌ உணவு உண்பதால்‌ 


மற்றவரையும்‌ திருப்தியடையச்‌ செய்கின்றார்‌. 


இதுவே சமஷ்டி பிராணோபாசனையுமாகும்‌. எவர்‌ ப்ராணனை எல்லா பூதங்களின்‌ ஆத்மாவான 
ப்ராணன்‌ என்று எற்று உபாசிக்கின்றரோ, அவர்‌ பூர்ணாயுவினை அடைகின்றார்‌. அவர்‌ 
அல்பாயுசினராக ஆவதில்லை. ஆகையால்‌, இந்த உபாசனைகளில்‌ மிகவும்‌ ஜாக்கிரதையாக இருத்தல்‌ 
அவசியம்‌ ஒரு சமஷ்டியாத்மாவை உபாசிப்பவர்‌ அதற்குக்‌ கீழானதான ஆத்மாவில்‌ அத்யாசம்‌ 
செய்யக்கூடாது. அதனுடன்‌ உபாஸ்ய ஆத்மாவின்‌ முழு ஸ்வரூபத்தையும்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 


ஜீவ ப்ரகரணத்தின்‌ தா த்பரியம்‌ 


இந்தப்‌ ப்ரகரணத்தின்‌ தாத்பர்யமாவது: பல வகைப்பட்டதாகக்‌ காணப்படும்‌ ஜீவன்‌ தன்னுடைய 
உண்மையான ஸ்வரூபத்தைப்‌ புரிந்துகொள்வதேயாகும்‌. செய்பவர்‌ முதலியவை சரீரத்த்ரயம்‌, 
அவஸ்தாத்ரயம்‌, மற்றும்‌ கோசபஞ்சகம்‌ ஆகிய மூன்று வர்கங்களிலும்‌ உட்பட்டதாகின்றது. சரீரம்‌ 
முதலிய இந்த ஜகத்‌ முழுவதும்‌ மாயா காரியமாகும்‌. இதனல்‌ எல்லா ஜீவனும்‌ அதுதானே என்று தவறாக 
கருதுகின்றது. இதுவே அதனுடைய அத்யாசம்‌, இதற்குக்‌ காரணம்‌ அது தன்னைத்தானே ப்ரஹ்மம்‌ 
என்று உணராததே ஆகும்‌. இதுவே அதன்‌ அவித்யையாகும்‌. இப்படி இந்த சம்சாரமானது அவித்யை 
கூடிய மாயயே ஆகின்றது. அதாவது, சம்சாரத்தில்‌ விஷத்திற்குச்‌ சமமான அவித்யையே ஜீவனின்‌ 
பங்கு, அதில்‌ அன்னத்திற்குச்‌ சமமான மாயையே பகவானின்‌ பங்கு (கீதை பா 6.4) ஸ்தூல மற்றும்‌ 
சூக்ஷ்ம சரீரம்‌, மற்றும்‌ பஞ்சகோசம்‌, ஆகியவையும்‌ மாயையாலேயே ஜீவனுக்குத்‌ தரப்பட்டது. ஆனால்‌ 
சாஸ்திரம்‌ இதை அவித்யை கல்பிதம்‌ எனக்கூறக்காரணம்‌, அது உணருவதில்லை அது 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து பிரிவற்றது என்று. மோக்ஷத்தை அடைய முதல்‌ படியாக ஜீவன்‌ முதலியவை, இந்த 
அத்யாஸங்களை விடவேண்டியதாகும்‌. அப்பொழுது தான்‌ சரீரத்திரயம்‌ முதலிய ஸ்வரூபமில்லை, 
அதன்‌ சாக்ஷியே என்று இங்கேயே நின்றுவிடக்கூடாது. மேலே தொடர்ந்து சென்று தான்‌ ப்ரஹ்மமே 
என்றுரைக்கவேண்டும்‌. முறையாக நாம்‌ அறியக்கூடிய வழிமுறை இதுவேயாகும்‌. ஸ்ருதியானது 
வ்யஷ்டி சரீரங்களை நிராகரித்து சாக்ஷித்தன்மையில்‌ நிலை பெற்றவரை சமஷ்டி சரீரம்‌ வரையில்‌ 
கொண்டு செல்கின்றது. இது முதல்‌ படியாகும்‌. இனி சமஷ்டி சரீரமானது ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
காரியமானதால்‌ ஜீவனானது தான்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து பிரிவற்றது என்று தெரிந்துகொள்கின்றது. 
அது அவித்யைகல்பிதம்‌ அல்ல. அதனால்‌ எல்லாம்‌ நானே என்று உணர்வது தவறான அறிவல்ல. இது 
சர்வாத்மபாவமேயாகும்‌. சமஷ்டியான காரியமானது ப்ரஹ்மத்துடன்‌ பிரிவற்றதாக இருந்தாலும்‌ 
ப்ரஹ்மமானது காரியத்திலிருந்து வேறானதாகும்‌. அதனால்‌ இந்தக்‌ காரிய ஜகத்தை நன்றாக 
லயமடையச்‌ செய்வது இரண்டாவது படியாகும்‌. துரீயிமான (கடைசியான) இந்தப்‌ படியில்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
(குன்னுடையிஸ்வரூபஞானமும்‌ ஒன்று மற்றொன்றிற்கு விரோதமானதல்ல, ஒரே ப்ரஹ்மத்தைக்‌ காரிய 
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ரூபமாக காண்பது சர்வாத்மபாவம்‌ என்றால்‌, காரணரூபமாகக்‌ காண்பது ஸ்வரூபஞானமாகும்‌. 'சரீரம்‌' 
போன்று நான்‌ மாறுபடாதவன்‌ என்பதால்‌ நாள்‌ சத்ரூபம்‌ இது சரீரத்ரய விசாரத்திலிருந்து, அறிபடு 
விஷயத்தைப்போன்று மாறுபடுபவனாக இல்லாததால்‌ நான்‌ சத்ரூபம்‌ து அவஸ்த்தாதிரய 
ஷயததை று று தத தத்‌ 

விகாரத்திலிருந்து. அனுபவிக்கும்‌ விஷயத்தைப்‌ போன்று மாறுபடுபவனான 
அனுபவிப்பவனல்லாததால்‌ நான்‌ ஆனந்த ரூபம்‌. இது பஞ்சகோச விசாரத்திலிருந்தும்‌ 
தீர்மானிக்கப்படுகிறது. இந்த தீர்மானமான அறிவே ஸ்வரூப ஞானமாகும்‌. 
கேள்வி 

(1) பஞ்சகோசமானது எதனுடன்‌ ஒப்பிடப்பட்டது? 

ஞூ று ய்‌ 

(2 முதலிலிருந்து முடிவுவரை ஒருவரின்‌ வியவகார முறை என்ன? 

(3) ஜீவனின்‌ அத்யாசத்தில்‌ என்ன என்ன மாறுதல்கள்‌ உள்ளன? 

(4) பஞ்சகோசங்களின்‌ பெயர்கள்‌ என்ன? 

(5) தன்னையே அந்தந்தக்‌ கோசமாகச்‌ சிந்திக்கும்‌ ஜீவனின்‌ பெயர்கள்‌ எவையெவை? 

(6) ஜீவனால்‌ செய்யப்படும்‌ இருவகை தவறுகள்‌ எவை? 

(7) அவித்யை கல்பிதமான ஆத்மாவிலிருந்து எவ்வாறு விடுபடுவது? 

(8) சாக்ஷியாரென்ற கேள்விக்கு பதில்‌ என்ன? 

(9) அன்னமயாத்மா தானல்ல என்ற தீர்மானம்‌ எப்பொழுது செய்யப்படுகின்றது? 

(10) சமஷ்டி அன்னமயாத்மாவை அடைபவர்‌ (உபகிரமானம்‌) யார்‌? 
(11) பஞ்சகோச விளக்கத்தின்‌ முடிவு எப்பொழுது ஆகின்றது? 
(12) அன்னமயாத்மாவின்‌ அங்கம்‌ எதேது? 
(13) அன்னமயாத்மாவின்‌ காரியத்தைச்‌ செய்விப்பது யார்‌? 
(14) ப்ராணமயாத்மாவிற்கு ஆத்மத்தன்மை எதனால்‌ உண்டாயிற்று? 
(15) மனோமயாத்மாவின்‌ ஆத்மத்தன்மை யாருடையது? 
(16) ச்ருதி மனோமயாத்மாவின்‌ அங்கம்‌ வேதம்‌ என்று எதனால்‌ கூறியது? 
(17) விஜ்ஞானம்‌ என்று எதைக்‌ கூறுகின்றோம்‌? 


(18) விஜ்ஞானமயாத்மாவின்‌ அங்கம்‌ எதெது? 


(19) ரிதாதிகளை அதன்‌ விஜ்ஞானமயாத்மாவின| DAT ர ப்பு ஈரல்‌ கூறப்படுகிறது? 
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(20) விஜ்ஞானமயாத்மாவே ஜீவனாக எதனால்‌ இருக்க இயலா து? 

(21) ஆனந்தமயாத்மா ஜீவனின்‌ உள்‌ ஸ்வரூபம்‌ ஏனில்லை? 

(22) அன்னமயாத்மாவின்‌ அடைவு எவ்வாறு ஆகின்றது? 

(23) பஞ்சகோசத்தின்‌ சாக்ஷித்தன்மையும்‌ ஜீவனின்‌ உள்‌ ஸ்வரூபம்‌ ஏனில்லை? 
(24) சமஷ்டியாத்மாவின்‌ உபசங்கிரமணம்‌ (அடைவு) என்றால்‌ என்ன? 

(25) ஞானி ஆனந்த ஸ்வரூபம்‌ என்று எவ்வாறு (எதனால்‌) கூறப்படுகிறார்‌? 

(26) பரமானந்தம்‌ எங்கு உள்ளது? 

(27) அது எதனோடு சேர்ந்துள்ள து? 

(28) விஷய இன்பமானது எவ்வாறு அடையப்படுகின்றது? அது க்ஷணிகமாவது எதனால்‌? 
(29) துன்பத்தின்‌ காரணம்‌ என்ன? 

(30) அகாமஹதர்‌ யார்‌? 

(31) ஆனந்தத்தின்‌ வளர்ச்சிக்குச்‌ செய்யவேண்டியது என்ன? 

(32) மானிட ஆனந்தத்தின்‌ அளவுகோல்‌ என்ன? 

(33) ஆனந்த வளர்ச்சியில்‌ மேல்மேலான நிலைகள்‌ யாவை? 

(34) எப்படிப்பட்டவரில்‌ இரட்டைகள்‌ முழுதும்‌ இரா? 

(35) சமஷ்டியாத்மாவின்‌ உபாசனை என்றால்‌ என்ன? 

(36) அன்ன உபாசனை எவ்வாறு செய்யப்படுகின்றது? 

(37) உபாசனைகளில்‌ ௭ ந்த வகையில்‌ ஜாக்கிரதையாக இருத்தல்‌ வேண்டும்‌? 


(38) ஜீவ ப்ரகரணத்தின்‌ சாரம்‌ என்ன? 


CRS D 
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சாதனா பரகரணம்‌ 


வேதாந்தத்திற்கு ஒரு விசித்திரமான லக்ஷணமுண்டு. அது மிகவும்‌ கடினமானது , மிகவும்‌ 
எளிமையானதுபாகும்‌. பல அறிவாளிகள்‌, அதிலும்‌ இப்போதுள்ள நவீனமான விஜ்ஞானத்தில்‌ தேர்ச்சி 
அடைந்தவர்கள்‌, வேதாந்தத்தை மிகவும்‌ நல்ல முறையில்‌ கிரகிக்க இயலும்‌, அதுமட்டுமல்லாமல்‌, 
மிகவும்‌ சூக்ஷமமான கேள்விகளையும்‌ எழுப்ப இயலும்‌, இருந்தாலும்‌, அவர்கள்‌ வேதாந்தத்தின்‌ 
வாச்சியார்த்தமானதே (சொற்பொருளே) புரிந்தவர்களாக இருக்கின்றனர்‌. சிலர்‌, அதிகமான அறிவு 
படைத்தவர்கள்‌ அல்லர்‌. நன்றாக வாதம்‌ செய்யும்‌ திறமை படைத்தவர்களும்‌ அல்லர்‌. ஆனால்‌ 
வேதாந்தத்தின்‌ லக்ஷயார்தத்தை (குறிப்புப்‌ பொருளினை) கிரஹித்தவர்களாக இருக்கின்றனர்‌. 
இதனால்‌ நாம்‌ அறிவது இதுவே: வேதாந்தத்தின்‌ மெய்ப்பொருளை உணர நமக்கு அவசியமான தகுதி, 
வாதம்‌ செய்யும்‌ திறமை அல்ல, அதிலிருந்து வேறானது. அது என்னவென்றால்‌, அதுவே சித்தசுத்தி 
என்பதாகும்‌. வேதாந்தத்தின்‌ சிரவணத்திற்கு(கேட்டல்‌) அவசியமான சாதனை சதுஷ்டயத்தில்‌ இது 
அடங்கியதாகப்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. ஆனால்‌ இதை எந்தக்‌ கர்மத்தினால்‌ அடைய 
வேண்டுமோ அதன்‌ இயல்பினை நாம்‌ புரிந்து கொள்வதே பாக்கியுள்ளது. இந்நிலையில்‌ எழும்‌ கேள்வி: 
ஞானமானது பேதமில்லாத அறிவில்‌ நிலைப்பட்டது, அதுமட்டுமல்லாது, கர்மம்‌ இதற்கு வேறுபட்டதான 
பேத புத்தியில்‌ நிலைப்பட்டது. அதனால்‌ கர்மமானது எந்த வகையில்‌ ஞானத்தை அடையச்‌ சாதனமாக 
இருக்க இயலும்‌' என்று, இந்தக்‌ கேள்வியானது சரியானதே. இதற்கு பதில்‌, ஒரு உதாரணத்தின்‌ 
மூலம்‌ கூறுவோம்‌. விஷமேறிய முள்ளால்‌ உண்டாகும்‌ துன்பமானது நீங்க அதனை வேறொரு 
முள்ளால்‌ எடுப்பதுபோல (முள்ளை முள்ளால்‌ எடுப்பது). ஆனால்‌, எந்த முள்‌ கொண்டு இந்தச்‌ செயல்‌ 
செய்யப்பட்டதோ அது விஷமற்றதாக இருத்தல்‌ அவசியமாகும்‌. அதுபோல, துன்பத்திற்குக்‌ காரணம்‌, 
நாம்‌ இதுவரை செய்த காமியமானதும்‌ நிந்திக்கப்பட்டதுமான கர்மமே, இது விஷமேறிய முள்‌ 
போன்றது. சாஸ்திரம்‌ கூறும்‌ நிஷ்காமமான (பற்றற்ற) கர்மமே இதை நீக்கவல்ல விஷமற்ற முள்ளாகும்‌. 
நிஷ்காமமான காமத்தினால்‌ விஷமற்றதாக ஆகி, மனது அமைதியான நிலையடைகின்றது. 
அதன்பின்னர்‌, வைராக்கியத்தினால்‌ அது முழுக்ஷுவை சன்யாசத்தின்பால்‌ கொண்டு செல்கின்றது. 
இந்த நிலையில்‌ உபாசனையினால்‌ அடையப்பட்ட சமாதானமான சித்தமானது ஞான நிஷ்டைக்கு 
ஆதாரமாக ஆகின்றது. இவ்வாறு, நிஷ்காம கர்மமானது மோக்ஷத்திற்கு தவிர்க்க இயலாத 
சாதனையாகின்றது. அதன்‌ இயல்பினை நிரூபிப்பதே இந்த ப்ரகரணத்தின்‌ உத்தேசமாகும்‌. 
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மோக்ஷம்‌ 


சாஸ்திரத்தில்‌ கூறப்பட்டதை அனுசரித்து மோக்ஷத்தின்‌ இயல்பு, அதை அடையும்‌ வழி, மற்றும்‌ 
அதற்கு சம்மந்தப்பட்ட விஷயங்கள்‌ இந்த அத்யாயத்தில்‌ விசாரணை செயப்படுகின்றன. 


16.1. மோக்ஷமென்பது என்ன? 


1, எல்லோருக்கும்‌ ஏற்புடையதாய்‌, மோக்ஷமென்பது முழுவதும்‌ துன்பமற்ற நிலை, என்பது ஆகும்‌. 
ஆனாலும்‌, இதன்‌ இயல்பைக்‌ குறித்துப்‌ பல வகையான கோட்பாடுகள்‌ இருப்பிலுள்ளன. 
நாஸ்திகர்கள்‌, மரணத்தையே மோக்ஷமென்று ஏற்கின்றனர்‌, காரணம்‌, அவர்கள்‌ கோட்ப்பாடின்படி 
மறுபிறப்பு இல்லை. பெளத்தர்களோ, மறுபிறப்பை ஏற்றாலும்‌, அவர்களுடைய முடிவான சித்தாந்தப்படி 
சூனியமே மோக்ஷபென்று ஏற்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ இருவருடைய சித்தாந்தமும்‌ தவறானதே ஆகும்‌, 
காரணம்‌, அவர்களால்‌ மோக்ஷம்‌ யாருக்கு/எதற்கு கிடைக்கிறது என்பதை தீர்மானிக்க இயலாததால்‌, 
உலகத்தவர்களோ இன்பமான வாழ்க்கை வாழ்வதே மோக்ஷமென்று நினைகின்றனர்‌. சில 
ஆஸ்திகர்கள்‌, வைகுண்டத்தையே மோக்ஷமென்று ஏற்கின்றனர்‌, ஆனால்‌, வைகுண்டத்தின்‌ 
ஜயவிஜயரும்‌ கூட சா பத்தினால்‌ இந்த பூமியில்‌ பிறந்தனர்‌. அதனால்‌, அங்குள்ள (வைகுண்டத்தில்‌) 
இன்பமும்கூட நிலையற்றதே ஆகும்‌. யயாதி, நகுசன்‌ முதலியவர்களின்‌ வாழ்க்கையால்‌ நமக்கு 
ஸ்வர்க்கத்தின்‌ வாசமும்‌ (இன்பமும்‌) நிலையற்றது என்று புரிகின்றது. அதனால்‌, அதுவும்‌ மோக்ஷமல்ல. 
பகவானின்‌ ஸான்னித்தியமும்‌ மோக்ஷமாவது இல்லை. காரணம்‌, அர்ச்சுனன்‌ இதை அடைந்தவனாக 
இருந்தாலும்‌, அவனுக்கும்‌ கூட வரையறை அற்றதான துன்பத்தை அனுபவிக்க நேர்ந்தது. 


2. இதில்‌ கூறப்பட்ட எதுவும்‌ ஸ்ருதிக்கு சம்மதமான கொள்கை அல்ல. மோக்ஷமென்பதின்‌ 
உண்மைப்‌ பொருள்‌ நித்தியமான நிறைவான இன்பமே ஆகும்‌. ஸ்ருதி கூறுவதாவது, மோக்ஷம்‌ 
ஜீவனின்‌ இயல்பே ஆகும்‌ என்று. எப்பொழுதெல்லாம்‌ இது கூறப்படுகின்றதோ அங்கெல்லாம்‌, 
இதுவே, அது ஜீ வனின்‌ வரையறையற்ற ஸ்வரூபத்தையே குறிக்கின்றது என்று நாம்‌ நினைவில்‌ வைக்க 
வேண்டியது. இந்த வரையறையந்ற ரூபம்‌ நம்முடைய தூக்க நிலையில்‌ இருப்பதே ஆகும்‌, ஆனால்‌, 
நாம்‌ விழித்தெழும்போது இந்த ஆனந்தமானது நீங்குவதால்‌ அது அநித்தியமானது ஆகும்‌ என்ற 
சந்தேகம்‌ சரியான தல்ல. காரணம்‌, விழிப்பு மற்றும்‌ கனவு நிலையில்‌ நாம்‌ அனுபவிக்கும்‌ துன்பமானது 
நம்முடைய அவித்யையினால்‌ கற்பனை செய்யப்பட்ட உடலுடன்‌ உண்டாகும்‌ சம்பந்தத்தாலேயே 
ஆகும்‌. எவரால்‌ தன்னுடைய இயல்பு அறியப்படுகின்றதோ அவருக்கு இந்த சரீரத்துடன்‌ சம்பந்தம்‌ 
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இருப்பது கிடையாது. இவரையே அசரீரர்‌ (உடலற்றவர்‌) அதாவது ஞானி என்கின்றனர்‌. ௮9844 எ 
எ னக வா: “அசரீரம்‌ வாவ ஸந்தம்‌ ந ப்ரியாப்ரியே ஸ்ப்ருசத: எவர்‌ அசரீரராக 
ஆகின்றாரோ, அவரை விருப்பு வெறுப்பு தீண்ட இயலாது (சாந்தோகியம்‌ 1.5.4). இங்கு ஒரு கேள்வி 
எழும்‌, அதனால்‌, ப்ரஹ்மத்தை உணர்ந்தவரும்‌ கூட சம்சாரியியைப்போல காணப்படுவதால்‌, அசரீரர்‌ 
என்றால்‌ என்ன பொருள்‌? இதற்கு பதில்‌, ஒரு அஞ்ஞானியின்‌ பொருள்‌ திருட்டுபோனது என்றால்‌ 
அவனுக்கு அது துன்பத்தை அளிக்கின்றது. ஆனால்‌, அவன்‌ சரீரமற்றவனாக இருந்தால்‌ அவருக்கு 
துன்பம்‌ உண்டாவதில்லை. குண்டலத்தை அணிந்த சம்சாரி மிகவும்‌ கர்வமுடையவனாக 
காணப்படுகின்றான்‌, ஆனால்‌, ஞானியோ, அவ்வாறு இருப்பது இல்லை. அதனால்‌ முக்தர்‌ 
சம்சாரியியைப்போல காணப்பட்டாலும்‌, அவர்‌ சம்சாரி அல்ல (ஸூ.பா.1.1.4) 


3. மோக்ஷத்தின்‌ வேறொரு பெயர்‌ பூமா என்பதாகும்‌. துன்பமோ அல்லது பயமோ ஜீவனுக்கு 
உண்டாவதற்கு காரணம்‌, தன்னைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு ஏதோ இருக்கின்றது எனும்போதே. 
TMS UTA [ஊரா எண. “யத்ர அன்யத்பச்‌ யதி அன்யச்‌ ருணோகதி 
அன்யத்விஜானாதி ததல்பம்‌ எங்கு வேறொன்றை காண்கின்றாரோ, வேறொன்றை 
கேட்கின்றாரோ, வேறொன்றை அறிகின்றாரோ, அதுவே அல்பம்‌ (சிறியது). எ எனை எண்‌ 
என்ர ௭ ப்படி qa பூ வே! Tega Yard எண “யத்ர நான்யத்பச்‌' யதி நான்யச்சருனோதி 
நான்யத்விஜானாதி ஸ பூமா. யோ வை பூமா ததம்ருதம்‌ யதல்பம்‌ தன்மர்த்யம்‌ எங்கு 
வேறொன்றை காணவில்லையோ, வேறொன்றை கேட்கவில்லையோ, வேறொன்றை 
அறியவில்லையோ, அதுவே பூமா (பெரியது). அம்ருதம்‌ அழிவற்றது. எது அல்பமோ, அது அழிவுள்ளது 
(சாந்தோகியம்‌ 7.24.1) ரணினா wa எளி “த்விதீயாத்வை பயம்‌ பவதி இரண்டாவதிலிருந்தே 
பயம்‌ தோன்றுகின்றது. எணண கனு ந “யன்மதன்யன்‌-னாஸ்தி கஸ்மான்னு பிபேமி” 

எது என்னிலிருந்து வேறல்லாததோ, அதைக்‌ கண்டு நான்‌ ஏன்‌ பயம்‌ அடைய வேண்டும்‌. 
(ப்ருகதாரண்யகம்‌ 1.4.3) Je என்‌ கன “நஹ நாநாஸ்தி கிஞ்சன இங்கு பலதாக எதுவும்‌ 
இல்லை. ஏ 98 எ ayata yen: 81 பட பப பய “ய இஹ நானேவ பச்யதி ம்ருத்யோ: ஸ 
ம்ருத்யுமாப்னோதி'' எவர்‌ இங்கு பலதானதுபோல பார்க்கின்றாரோ அவர்‌ மரணத்திலிருந்து 
மரணத்தை அடைகின்றார்‌ (ப்ருகதாரண்யம்‌ 4.4.19). இவ்வாறு ஸ்ருதி தெளிவாக்குகின்றது: த்வைதம்‌ 
இல்லாத நிலையே மரண மற்ற நிலை, பயமற்ற நிலை ஆகும்‌. 


16.2. ஞானத்தினாலேயே மோக்ஷம்‌ 


1. இந்த அசரீரத்தன்மையுடைய மோக்ஷம்‌ ப்ரக்ருதியை போன்று பரிணாமி நித்தியம்‌ இல்லை. 
அதாவது, ப்ரக்ருதி நித்தியமானாலும்‌ சிருஷ்டியின்பொழுது, பரிணாமத்தை (மாற்றதினை) அடைந்து 
(ஜகத்ரூபமாக ஆகி) பிரளயத்தின்பொழுது அவ்யக்தமாக ஆகின்றது. ஆனால்‌, மோக்ஷம்‌ 
இப்படிப்பட்டது அல்ல, அது கூடஸ்த நித்தியம்‌ ஆகும்‌. அதாவது, எந்த மாற்றத்தையும்‌ அடையாமல்‌ 
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ஒரே மாதிரியாக இருக்கின்றது. இதை இவ்வாறாக அறியாதவர்‌ துன்பத்தின்‌ பிடியில்‌ 
அகப்படுகின்றனர்‌. மோக்ஷம்‌ வருவதும்‌, போவதும்‌ இல்லாதது. அதனால்‌, தன்னை அசரீரமானவர்‌ 
என்று அறிவதே மோக்ஷமாகும்‌. இதை ஸ்ருதியும்‌ பலமுறை கூறி தெளிவாக்குகின்றது. 


2. என என ஏஎ “ப்ரஹ்மவித்‌ ப்ரஹ்மைவ பவதி” ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தவர்‌ 
ப்ரஹ்மமாகவே ஆகின்றார்‌ (முண்டகம்‌ 3.2.9). ஜின்‌ என கானன்‌ என்ர 8 எள்‌ “க்ஷ்யந்தே 
சாஸ்ய கர்மாணி தஸ்மின்‌ த்ருஷ்டே பராவரே ப்ரஹ்மத்தை சாக்ஷாத்காரம்‌ செய்தபின்னர்‌ 
இவருடைய கர்மங்கள்‌ அழிகின்றன. (முண்டகம்‌ 2.2.8). பர என்றால்‌ காரணரூபமாக பெரியது, “அபர 
என்றால்‌ காரிய ரூபம்‌ சிறியது. ஏச எனம 8௪௭ எரி காரா “அனந்தம்‌ ப்ரஹ்மணோ 
வித்வான்‌ ந பிபேதி குதச்‌சன ' ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஆனந்தத்தை அறிபவர்‌ எதற்கும்‌ அஞ்சுவதில்லை 
(தைத்திரீயம்‌ 2.9.1). என்னாள்‌ 38 எளானி்‌ எனா எண்‌ ௭௭ “ததாத்மானமேவாவேத்‌ 
அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மீதி தஸ்மாத்‌ தத்ஸர்வமபவத்‌ ' அவர்‌ தன்னையே ப்ரஹ்மம்‌ என்று அறிந்து 
கொண்டார்‌. அதனால்‌, அவர்‌ யாதுமாகி நிற்கின்றார்‌ (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 1.4.10.). ௭௪ ௯ ரிக: எ: 
ரிக: கரா: “தத்ர கோ மோஹ: ௧ : சோ'க: ஏகத்வமனுபச்‌'யத:'” பிரிவற்றத்தன்மையதை 
அறிந்து கொண்டவருக்கு என்ன மயக்கம்‌, என்ன துன்பம்‌? (ஈசாவாஸ்யம்‌ 7) ரிஷி வாமதேவர்‌ அறிந்து 
கொண்டார்‌ மனுவானவர்‌, சூரியன்‌ தானே என்று. 118 எ ௭௪ எள்‌ எனன எ 36 எ வள்‌ 
“ததிதமப்யேதர்ஹி ய ஏவம்‌ வேத அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மீதி ஸ இதம்‌ ஸர்வம்‌ பவதி” இதனால்‌ 
இப்பொழுது எவரொருவர்‌ நான்‌ ப்ரஹ்மம்‌' என்று அறிந்து கொள்கின்றாரோ, அவர்‌ எல்லாம்‌ 
ஆகின்றார்‌ (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 1.4.10). சாகை: 6 எ “ அஸ்மாகம்‌ அவித்யாயா: 
பரம்‌ பாரம்‌ தாரயஸி ' எங்களை அவித்யையிலிருந்து கடந்து வெளிவரச்‌ செய்கிறாய்‌. (பிரஷ்ணம்‌ 
6.8). நாரதர்‌ சனத்குமாரருக்கு கீழ்கண்டவாறு கூறினார்‌ : உங்களைப்‌ போன்ற பூஜிக்கத்‌ 
தக்கவரிடமிருந்து நான்‌ கேட்டிருக்கிறேன்‌, ஆத்மாவை அறிந்தவர்‌ துன்பக்கடலை கடக்கின்‌ றார்‌ 
என்று. ஆகவே, பகவானே என்னை துன்பக்‌ கடலிலிருந்து கடத்துங்கள்‌ (சாந்தோ கியம்‌ 7.1.3). எ: 
மார்‌ விண்‌ ளா எனா: “தமஸ்‌: பாரம்‌ தர்சயதி பகவான்‌ ஸனத்குமார: - அதன்பின்னர்‌ 
சனத்‌ குமாரர்‌ நாரதரை இருளிலிருந்து (அவித்யையிலிருந்து) கடந்து வரச்‌ செய்கின்றார்‌. 
(சாந்தோகியம்‌ 7.26.2). இதைக்‌ கூறிய பின்னரும்‌, ஆத்மஞானத்தால்‌ மட்டும்‌ மோக்ஷம்‌ எவ்வாறு 
அடையவதியலும்‌ என்று சந்தேகம்‌ அடையக்கூடாது. கர்மத்தின்‌ உபாஸினையால்‌ மட்டும்‌ கூட 
பலனானது உண்டாகின்றது. கொ AYA எண ய அணை ளோ Tener: “பேராம்‌ 
அுச்‌வமேதே ந அதிகார: தேஷாம்‌ அஸ்மாதேவ விஜ்ஞானாத்‌ தத்‌ பல ப்ராப்தி: - எவருக்கு 
அச்வமேத யா கம்‌ செய்ய தகுதியில்லையோ அவருக்கு அதன்‌ த்யானத்தினாலேயே அதை செய்த 
பலனானது கிடைக்கின்றது (ப்ருகதாரண்யகம்‌ அவதரணிகா). இவ்வாறு உண்டாகும்போது, ஆத்ம 
ஞானத்தால்‌ மட்டும்‌ மோக்ஷம்‌ ஏன்‌ உண்டாகக்‌ கூடா து?கர்மபலனிலும்‌ மோக்ஷபலனிலும்‌ சாஸ்திரம்‌ 


மட்டுமே ப்ரமாணம்‌ ஆகும்‌. 
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அதனால்‌, மோக்ஷத்தை அடைவதற்கு ப்ரஹ்மத்தை தன்னுடைய இயல்பாக அறிவதைத்‌ தவிர 
வேறொன்றும்‌ செய்ய வேண்டியதில்லை. நின்று கொண்டு பாடுகின்றார்‌ என்று கூறும்போது, நிற்பது 
மற்றும்‌ பாடுவது ஆகிய இரண்டிற்கும்‌ எந்த விதமான இடைவெளியும்‌ இல்லாததுபோல, தன்னுடைய 
இயல்பை அறிந்து கொண்டு முக்தரானார்‌ என்பதில்‌ நமக்குப்‌ புரிவது என்னவென்றால்‌ ஸ்வரூபத்தை 
அறிவது மற்றும்‌ முக்திக்கும்‌ எந்த விதமான இடைவெளியும்‌ இல்லை (ஸூ.பா.1.1.4). இப்படிப்பட்ட 
ப்ரஹ்மஞானம்‌ சாஸ்திரத்தை கேட்டல்‌, சிந்தித்தல்‌ மற்றும்‌ தெளிதலால்‌ (சிரவணம்‌, மனனம்‌, 
நிதித்யாசனம்‌) உண்டாகிறது. சிரவணம்‌ என்றால்‌ குருவிடமிருந்து சிரத்தை மற்றும்‌ ஒரு முகப்பட்ட 
மனதுடன்‌ வேதாந்தத்தின்‌ பொருளை கேட்டறிவது. கேட்டல்‌ மாத்திரத்திலேயே மிகவும்‌ பக்குவப்பட்ட 
மன துடையவர்கள்‌ மோக்ஷத்தை அடைய இயலும்‌ என்றாலும்‌, மற்றவர்கள்‌ சிரவணத்திற்கு பின்னர்‌ 
மனனம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. என்றால்‌ லெளகீகமானதும்‌ ஸ்ருதியை அடிப்படையாக கொண்டதுமான 
தாக்கத்தை கொண்டு, கேட்ட விஷயத்தின்‌ மெய்ப்பொருளை நிச்சயிப்பது. மனனம்‌ செய்யும்போது 
ஸ்ருதியை கண்டனம்‌ செய்வதான தர்க்கத்தை தவிர்க்க வேண்டும்‌. உடலே ஆத்மா என்று சிந்திக்கும்‌ 
தேஹாத்மவாதிகளின்‌ சிரத்தை பிரத்தியக்ஷம்‌ மற்றும்‌ அனுமானம்‌ ஆகிய இரண்டில்‌ மட்டுமே 
நிலைப்பட்டது. ஆனால்‌ கிளிஞ்சலைப்‌ பார்த்து வெள்ளி என்று நினைத்தவர்‌ அதன்‌ உண்மை நிலை 
தெரிந்த பின்னர்‌ தான்‌, புரிந்துகொண்ட புத்திப்‌ பிழையை சரி செய்ய வேண்டும்‌. கண்களை 
நோகக்கூடாது. இதுபோல, ஸ்ருதியின்‌ பொருளில்‌ சந்தேகம்‌ உண்டாகும்போது முழுக்ஷூவானவர்‌ 
அதை ஸ்ருதியில்‌ காணாமல்‌, தான்‌ புரிந்து கொண்ட முறையை சரி செய்ய வேண்டும்‌. அதாவது, 
உடலே ஆத்மா என்ற புத்தி உள்ளவனுக்கு விஷ்வாஸம்‌ எவ்வாறு பிரத்தியக்ஷ ப்ரமாணத்தை 
சார்ந்ததாக இருக்கின்றதோ, அதுபோல, முழுக்ஷுவினுடைய விஷ்வாஸம்‌ ஸ்ருதியில்‌ இருத்தல்‌ 
அவசியம்‌. அப்படி ஸ்ருதி சம்மதமான தர்க்கத்தை கொண்டு மனனம்‌ செய்வதினால்‌ நமக்கு அதன்‌ 
தாத்பரியம்‌ ஜீவன்‌ மற்றும்‌ ப்ரஹ்மமானது பிரிவற்றது என்பதை விளக்குவதே என்பது 
தெளிவாகின்றது. இப்படி மனனம்‌ செய்த விஷயத்தை இடைவிடாது நிதித்யாசனம்‌ செய்ய வேண்டும்‌, 
சிந்தித்த பொருளை தியானிப்பதே நிதித்யாசனம்‌ எனப்படுவது. ப்ரஹ்மம்‌ தன்னுடைய 
இயல்பிலிருந்து பிரிவற்றது என்ற ஞானத்தை திடமாக்க வேண்டும்‌. நான்‌ ப்ரஹ்மமே என்ற 
சிந்தனையை தீர்மானமாக்க வேண்டும்‌, இதனால்‌ உடல்‌, புலன்‌ முதலியவைகளில்‌ செல்லும்‌ மனது 
ஆத்மாவை நோக்கி திரும்புகின்றது. அதனால்‌ நாம்‌ கீழ்கண்டவாறு கூறினால்‌, மோக்ஷத்தை 


அடைவதற்கு ஸ்ருதி, தர்க்கம்‌ மற்றும்‌ அனுபவம்‌ ஆகிய மூன்றும்‌ அவசியம்‌ என்று (ப்ருகதாரண்ய 
பாஷ்யம்‌ 2.4.5) கூறினால்‌ மிகையாகாது. 


16.3. மோக்ஷம்‌ கர்மத்தினால்‌ அடையப்படுவது அல்ல 


1. மோக்ஷம்‌ மற்றும்‌ கர்மம்‌ ஆகிய இரண்டும்‌ மிகவும்‌ வேறுபட்டவை ஆகும்‌. மோக்ஷம்‌ 
சுவர்க்கம்போல கர்மத்தினால்‌ அடையப்படுவது அல்ல. அதற்கு எந்தவகையான கர்மமானதும்‌ 


அனுஷ்டிக்கப்பட வேண்டியதில்லை. நல்ல கர்மத்தினால்‌ ஜீவனுக்கு பிரியமானதும்‌ (இன்பமும்‌) ட்ட 
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காமத்தினால்‌ ஜீவனுக்கு அப்ரியமானது உண்டாகும்‌. அது உடல்‌, வாக்கு, மற்றும்‌ மனதால்‌ 
அடைய்பபட்டவை. ஆனால்‌, ஆத்மஞானமானது இது ஒன்றோடும்‌ ஒரு வகையான சம்பந்தமும்‌ 
அடையாதது. £ எள காள ளா ... எ ஏரார்‌ “ந தபஸா கர்மணா வா 
ஜ்ஞானப்ரஸாதேன.... தம்‌ பச்‌்யதே தவத்தினால்‌, கர்மத்தினால்‌ அடையப்படுவதில்லை. அது 
ஞானத்தின்‌ தெளிவினால்‌ அடையப்பெறுவது (முண்டகம்‌ 3.1.8). ௮௮௪ எணண TTA 
கனகா “அன்யத்ர தர்மாத்‌ அன்யத்ராதர்மாத்‌ அன்யத்ராஸ்மாத்‌ க்ருதாக்ருதாத்‌ 
தர்மத்திலிருந்து வேறுபட்டது, அதர்மத்தினிலிருந்தும்‌ வேறுபட்டது, செய்யப்ட்டது 
செய்யப்படாததிலிருந்து வேறுபட்டது. (கட. 1.2.14). பகவான்‌ வியாசரும்‌ ௪ gra aE ௫ 39 எனாரர்‌ 
ன | 39 Ted ளை 9 எள்‌ என “த்யஜ தர்மமதர்மம்‌ ச உபே ஸத்யான்ருதே 
த்யஜ | உபே ஸத்யான்ருதே த்யக்த்வா யேன த்யஜஸி தத்த்யஜ'்‌ தர்மம்‌ மற்றும்‌ பொய்யை 
விடுத்த பின்னர்‌ எதைக்கொண்டு அதை விடுகின்றாயோ அதையும்‌ விடுவாயாக (மோக்ஷ தர்மம்‌ 
316, 40) என்று கூறுகின்றார்‌. ஞானமானது உடல்‌ மற்றும்‌ வாக்கினால்‌ செய்யப்பட்ட செயல்களினால்‌ 
அடையப்படும்‌ பலனல்ல என்பதுநம்மால்‌ அறியப்பட்ட விஷயமே . அதுமட்டுமல்ல, இது மனதினால்‌ 
செய்யப்படும்‌ செயலின்‌ பலனும்‌ அல்ல. மனதினால்‌ செய்யப்படும்‌ செயல்களின்‌ பலனோ வேறு 
வகைப்பட்டதாக இருக்கும்‌. அதாவது சிறியதான மனதை அனந்தமான விச்வேதேவ தேவதா என்று 
உபாசனை செய்வதினால்‌ மிகவும்‌ மேன்மையான பலன்‌ அடையப்படுகின்றது, இவ்வகை பலனை 
சம்பத்தி என்கின்றனர்‌. மோக்ஷம்‌ இப்படிப்பட்ட வகையானது அல்ல. அது த்யானத்தின்‌ பலனும்‌ அல்ல. 
அது ஆத்மஞானத்தின்‌ பலனே ஆகும்‌. அதாவது, கர்மமானது புருஷதந்திரம்‌ என்றால்‌ ஞானமானது 
வஸ்துதந்திரம்‌ ஆகும்‌ (ஸூ.பா. 1.1.4). 


2. கர்மமானது புருஷதந்திரம்‌ என்பதன்‌ பொருள்‌ புருஷனின்‌ ஆசைக்கேற்ப அடையப்படுவது 
என்று. அதாவது, கர்மமானது செய்யப்படலாம்‌, செய்யாமல்‌ இருக்கப்படலாம்‌ அல்லது வேறு வகையாக 
செய்யப்படலாம்‌. இந்த நியமம்‌ உலக கர்மங்களில்‌ மட்டும்‌ என்பதில்லை, வேதத்தில்‌ கூறப்பட்ட 
கர்மத்திற்கும்‌ பொருந்தியது. ஆனால்‌, விஷயத்தை குறித்த ஞானம்‌ இவ்வாறு பலவகைப்பட்டதாக 
இருக்காது. விஷயத்தைக்‌ குறித்து எந்த ஞானம்‌ அடையப்படுகின்றதோ அது அந்த விஷயத்தை 
சார்ந்ததாகவே இருக்கும்‌, இதுவே வஸ்து தந்திரம்‌ என்பதின்‌ பொருள்‌, வஸ்து தந்திரம்‌, மற்றும்‌ புருஷ 
தந்திரத்தில்‌ உள்ள வேறுபாடு வேறு முறையிலும்‌ கூறலாம்‌. கர்மத்தில்‌ கர்த்தா (செய்பவர்‌) கர்மம்‌ 
(செய்முறை( மற்றும்‌ கரணம்‌ (கருவி) என்ற திருபுடி இருக்கும்‌. ஞானத்தில்‌ ஞாதா (அறிபவர்‌), ஞானம்‌ 
(அறிவு) மற்றும்‌ ஞோயம்‌ (அறிபடு விஷயம்‌) எங்கின்ற திரிபுடி இருக்கின்றது. கர்ம திரிபுடியில்‌ 
கர்த்தாவில்‌ எந்த வகையான விகல்பமும்‌ இல்லை, கர்மம்‌ மற்றும்‌ காரணத்தில்‌ விகல்பமானது (சாய்ஸ்‌) 
உள்ளது. அதாவது, கர்மமானது செய்யப்படலாம்‌, செய்யாமல்‌ இருக்கப்படலாம்‌ அல்லது வேறு 
கையாக செய்யப்படலாம்‌. அதே கருவியானது உபயோகிக்கப்படலாம்‌, உபயோகமும்‌ செயப்படலாம்‌. 


வ 
இதுபோல உபாசனையும்‌ புருஷ தந்திரமே. காரணம்‌ அதுவும்‌ மனதினால்‌ செய்யப்படும்‌ செயலே 
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என்பதால்‌. ஆனால்‌, ஞான திருபுடியில்‌ அதுபோல இல்லை. ஞாதா மற்றும்‌ ஞேயமான இரண்டும்‌ 
நிச்சயமானதாகவே இருக்கும்‌, அதில்‌ எந்த மாறுபாடும்‌ இருப்பதில்லை. அதனாலேயே, அதன்‌ 
ஞானத்திலும்‌ எந்த வகையான மாறுபாடும்‌ இருப்பதில்லை. அதாவது, ஞோயம்‌ (அறியப்படும்‌ 
விஷயமான து) வேறு எந்த வகையிலும்‌ அறியப்படுவது இயலா து. அவ்வாறு அறியப்படுவதென்றால்‌ 
அது மித்யாஞானமே ஆகும்‌. (சூ பா. 1.1.2). இதற்கு உதாரணம்‌ ஸ்ருதியில்‌ ஒரிடத்தில்‌ ஆணை 
அக்னியாக தியானம்‌ செய்யக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது, அதே இடத்தில்‌ பெண்ணை அக்னியாக தியானம்‌ 
செய்ய கூறப்பட்டுள்ளது (சாந்தோகியம்‌ 5.7.1). அதனால்‌, மனதில்‌ பாவனை செய்யப்படும்‌ ;இந்த 
செயலில்‌ வேறுபாடானது இருக்கின்றது, இதனால்‌, கர்மம்‌ புருஷதந்திரம்‌ ஆகும்‌. ஆனால்‌, அக்னியை 


அக்னியாக ஏற்பதில்‌ இந்த வகையான வேறுபாடுகள்‌ இருப்பதில்லை, இந்த ஞானம்‌ வஸ்துதந்திரம்‌ 
ஆகும்‌. 


3. கர்மபலனிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ வேறொரு வேறுபாடும்‌ காணமுடிகின்றது. கர்ம பலனானது 
நான்கு வகையில்‌ அடையப்படுவதாகும்‌. உத்பாத்யம்‌ புதியதாக உற்பத்தி ஆக தகுதி உடையது. 
விகாரியம்‌ உள்ளே ஒன்றில்‌ தேவையான மாற்றங்களை செய்ய தகுதி உடையது. ஆப்யம்‌ ஏதோ 
ஒரிடத்தில்‌ அடைய தகுதி உடையது. சம்ஸ்காரியம்‌ குணத்தை சேர்ப்பதினாலோ அல்லது தோஷத்தை 
நீக்குவதினாலோ அடைய தகுதி உடையது. இந்த நான்கு வழிகளை விடுத்து வேறுவழியில்‌ கர்ம 
லனானது அடையப்படுவது இயலாது. ஆனால்‌ மோக்ஷம்‌ ஒரு வழியாக மட்டுமே நித்தியம்‌ ஆகின்றது, 
என்பதால்‌ 'உத்பாத்யம்‌' அல்ல, 'விகாரியமும்‌' அல்ல. ப்ரஹ்மரூபமான மோக்ஷம்‌ எங்கும்‌ நிறைந்தது 
என்பதால்‌, 'ஆப்யமும்‌' அல்ல. இது பரிபூர்ணம்‌ என்பதால்‌, இதிலிருந்து எதையும்‌ நீக்க இயலாது, 
தோஷமற்றதாகையால்‌ இதில்‌ எதையும்‌ சேர்த்தலும்‌ இயலாது. இது 'சம்ஸ்காரியமும்‌' அல்ல, 
தாதபரியம்‌ என்னவென்றால்‌, மோக்ஷம்‌ கர்ம பலனால்‌ அடையப்படுவது இல்லை என்பதே. அதனால்‌ 
ஸ்ருதியும்‌ கூறுகின்றது: மரணத்தில்‌ பயம்‌ கொண்டு தேவர்கள்‌ முதலில்‌ த்ரயம்‌ வித்யாவை 


சரணடைந்தனர்‌. ஆனால்‌ வெற்றி அடைய இயலவில்லை. பின்னர்‌ கர்மத்தை விடுத்து ஒங்காரத்தை 
கைகொண்டனர்‌ (சாந்தோகியம்‌ 1.4.24). 


4. சிலர்‌ மோக்ஷத்தை, ஞான மற்றும்‌ கர்மத்தின்‌ ஸமுச்சயம்‌ (சேர்க்கை) மூலம்‌ அடையமுடியும்‌ 
என்று கூறுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ கூறுவது என்னவெனில்‌, ஆத்மஞானத்தினால்‌ மட்டும்‌ மோக்ஷம்‌ 
அடையப்படுவது ஆகாது. ஞானத்துடன்‌ வேதத்தில்‌ கூறப்பட்ட கர்மத்தையும்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 
இப்படிப்பட்ட ஞானகர்மத்தின்‌ சேர்க்கையினாலாயே மோக்ஷம்‌ அடையப்படுவது இயலும்‌ " என்‌ று. 
ஆனால்‌, இதுவும்‌ தவறு, காரணம்‌, ஞானம்‌ மற்றும்‌ கர்மம்‌ இவை இரண்டும்‌ எப்பொழுதும்‌ ஒரிடத்தில்‌ 
இருத்தல்‌ இயலாது. கர்மமானது செயல்‌ செய்முறை மற்றும்‌ பலன்‌ ஆகியவை இல்லாமல்‌, அதாவது 
அவித்யை இன்றி இருக்க முடியாது. ஆனால்‌, ஞானம்‌ பிறப்பை அழிப்பதான வித்யை ஆகும்‌, 
என்பதால்‌, முன்பிருந்த வித்வான்‌௧ள்‌ (ஞானிகள்‌) பார்க்கப்படும்‌ உலகத்தை ஆத்மாவினின்றும்‌ 
பிரிதற்றதாகத்‌ தெரிந்து கொண்டு, 'எங்களுக்கு இதுவே ஆத்மா, இதுவே உலகம்‌' என்று கூறியபடி, 
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காமத்தை விடுத்துவிட்டனர்‌ (ப்ருகதாரண்யக பா 4.4.22). அதனால்‌, மோக்ஷமானது ஞானம்‌ மற்றும்‌ 
காமத்தின்‌ சோக்கையினால்‌ அடையப்படுவது அல்ல. 

5. இங்கு ஒரு சந்தேகம்‌ உண்டாகின்றது. வேதத்தில்‌ கூறப்பட்ட கர்மத்தை செய்யும்‌ அதிகாரி 
யார்‌ என்று, இதற்கு பதில்‌ கர்மத்தைப்‌ பற்றி விவரிக்கும்‌ அத்யாயத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. ஆனால்‌, 
இங்கு இதை நினைவில்‌ வைக்க வேண்டும்‌, த்வைத நிலையில்‌ திடமான புத்தி உள்ளவரே அதிகாரி 
என்று, அதைவிட ஆசை உள்ளவர்களும்‌ சிலர்‌ உண்டு, யாரேனும்‌ அதாவது அதை விட்டவராகவும்‌ 
இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌, முதல்‌ நிலையில்‌ உள்ளவர்களே கர்மகாண்டத்திற்கு அதிகாரி ஆவார்கள்‌. 
கேள்வி 

1. எல்லோராலும்‌ ஏற்கப்படும்‌ மோக்ஷத்தின்‌ விளக்கம்‌ என்ன? 

2. மோக்ஷத்தை குறித்து உள்ள மதங்கள்‌ என்னென்ன? இதில்‌ எது சரி? எது தவறு? 
3. மோக்ஷத்தை குறித்து ஸ்ருதி என்ன கூறுகின்றது? 

4. அசரீரி என்பவர்‌ யார்‌? 

5. அசரீரி மற்றும்‌ சரீரி இவர்களின்‌ வேறுபாடு என்ன? 

6. மோக்ஷத்தின்‌ மற்ற பெயர்‌ என்ன? 

7. ஸ்ருதி பூமா நிலையை எவ்வாறு வர்ணிக்கின்றது? 

8. எந்த ஞானத்தினால்‌ மோக்ஷம்‌ அடையப்படுகின்றது? 

9. இந்த ஞானம்‌ எதனால்‌ அடையப்படுகின்றது? 

10. ஞானத்தை அடைய என்னென்ன அவசியம்‌? 

11. சம்பத்தி என்றால்‌ என்ன? 

12. புருஷதந்திரம்‌ மற்றும்‌ வஸ்துதந்திரம்‌ என்றால்‌ என்ன? அதில்‌ என்ன வேறுபாடு? 
13. ஞானத்தில்‌ விகல்பம்‌ எதனால்‌ இல்லை? 

44. கர்மபலன்‌ மற்றும்‌ ஞானம்‌, இவைகளின்‌ வேறுபாடு என்ன? 


15. மோக்ஷம்‌ ஞான கர்மத்தின்‌ சேர்க்கையினால்‌ உண்டாவது இந்த பக்ஷத்தினவர்கள்‌ 


கூறுவது என்ன? 


16. இவர்கள்‌ கூற்றில்‌ உள்ள தோஷம்‌ என்ன? 
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சனயாசம்‌ 


ப்ரஹ்மச்சாரியாகட்டும்‌, கிருகஸ்தர்‌ ஆகட்டும்‌, வானபிரஸ்தர்‌ ஆகட்டும்‌, எல்லோருக்கும்‌ வேதம்‌ 
கர்மங்களை கூறியிருக்கின்றது. அவைகளை அவர்கள்‌ செய்தே ஆக வேண்டும்‌. இருந்தாலும்‌, வேதம்‌ 
தானே இவர்களுக்கு முறைப்படி கர்மத்தை விடுவதற்கான விதியையும்‌ கூறியிருக்கின்றது. இப்படி 
முறைப்படியாக கர்மத்தை விடுவதென்பதே சன்யாசம்‌ எனப்படுகின்றது. இதையே பாரிவ்ராஜ்யம்‌ 
எனவும்‌ கூறுவர்‌. இதனால்‌, ஞானத்தை அடைவது சுலபம்‌. இந்த அத்யாயத்தில்‌ நான்காவதான 
ஆசிரமத்தை பற்றிய விஷயம்‌ பரிசீலணம்‌ செய்யப்படுகிறது. 


12.1. சன்யாசமானது வேதத்தினால்‌ அனுமதிக்க ப்பட்டது 


சிலர்‌ கூறுவதென்னவென்றால்‌, சன்யாசத்தை வேதம்‌ கூறவில்லை. அது ஸ்மிருதியின்‌ 
பரம்பரையில்‌ வந்தது என்று. அவர்கள்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ கர்மத்தை விடாமலிருக்க கூறும்‌ வேத 
வாக்கியங்களை கூறி இதை நிரூபிக்கின்றனர்‌ (ஸூ.பா. 3.4.18). ஆனால்‌, இது தவறு. தன்னுடைய 
ஆசிரமத்தை அனுசரித்து கூறப்பட்ட கர்மங்களை செய்யத்‌ தவறியவர்களுக்கு பிரத்யவாயம்‌ என்ற 
தோஷம்‌ வந்தடைகின்றது. ஆனால்‌, முறைப்படி எந்த சன்யாசியானவர்‌ இந்த கர்மங்களை 
விட்டுவிடுகின்றாரோ அவருக்கு இந்த தோஷம்‌ உண்டாவதில்லை. கர்மங்களை விடுவதை ஸ்ருதியும்‌ 
பல இடங்களில்‌ போற்றி கூறியிருக்கின்றது. கர்மங்களை விடுவதற்கான வழிமுறையையும்‌ அதுவே 
கூறியிருக்கின்றது. வாச 4 என . எண்‌ எனன னன னன “ந்யாஸ இதி ப்ரஹ்மா 
அவராணி பராம்ஸி ந்யாஸ ஏவாத்யரேசயத்‌'' சன்யாசம்‌ என்பது ப்ரஹ்மாவே, மற்றவை 
இரண்டாம்‌ தரமானது, சன்யாசமே மேன்மையானது (தை. நாராயண 78). dae fa 
a-aTaaimTea: உனா: “வேதாந்த விஜ்ஞ்ஞான ஸுனிச்‌'சிதார்தா: ஸந்ந்யாஸ 


யோகாத்யதய: ச த்தஸத்த்வா:' வேதாந்த விஜ்ஞானத்தை குறித்த தெளிவான அறிவுடையவர்கள்‌ 


சன்யாசத்தினால்‌ தெளிவான மன துடைய யதிகள்‌ (முண்டகம்‌ 3.2.6). எ கணா ஏ எ EN ப்ட்‌ 
TTY: “நகர்மணாந ப்ரஜயா தனேன த்யாகேனைகே அம்ருதத்வமானக கர்மத்தினால்‌ 
அல்ல, பிரஜையினால்‌ அல்ல, பொருளினால்‌ அல்ல, தியாகத்தினால்‌ மட்டுமே மரணமற்ற நிலை 

அடைந்தார்கள்‌ (தை. நாராயணா 12). ரி எண்ன எண்ணை என: ட்‌ 


| “ஏதுமே 
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முதலிய ஸ்ருதிகள்‌ சன்யாசத்தை போற்றி கூறியிருக்கின்றன. ஜாபால ஸ்ருதியும்‌ இதை 
நேரடியாகவே கூறுகின்றது எனச்‌ ஈரான்‌ ரஜி எள, ஈசி ஏனா எரி எச, எரி ஏன எண, 
அலா எணண Tea 1௪ எள்ள “ப்ரஹ்மசர்யம்‌ பரிஸமாப்ய க்ருஹீ பவேத்‌, க்ருஹீ 
பூத்வா வன பவேத்‌, வனீ பூத்வா ப்ரவ்ரஜேத்‌, யதி வேதரதா ப்ரஹ்மசர்யாதேவ ப்ரவ்ரஜேத்‌ 
க்ருஹாத்வா வனாத்வா - ப்ரஹ்மச்சரியதிலிருந்து கிருகஸ்தராகவும்‌, கிருகஸ்தாச்ரத்திலிருந்து 
வானபிரஸ்தராகவும்‌, வானபிரஸ்தாச்ரமத்திலிருந்து சன்யாசி ஆக வேண்டுமென்பது இல்லை. இந்த 
முறைகளில்‌ அல்லாமல்‌, ப்ரஹ்மச்சரியத்திலிருந்தோ, கிருஹஸ்த ஆச்ரமத்திலிருந்தோ அல்லது 
வானபிரஸ்தத்திலிருந்தோ (ஜா. 4) ஸன்யாஸி ஆகலாம்‌. ௮௭ ௭ எறி “அத ஏவ 
சாக்னீந்தனாத்யனபேக்ஷா' - அதனாலேயே நெருப்பு, ஸமித்‌ முதலியவற்றின்‌ தேவை இல்லை 
(ஸூ.பா. 3.4.25). ப்ரஹ்மசூத்திரமும்‌ இதையே கூறுகின்றது. ஞானத்தை அடைய கர்மத்தின்‌ அவசியம்‌ 
எதுவுமில்லை என்று ஜாபால ஸ்ருதியானது சன்யாசாசிரமத்தை மிகவும்‌ தெளிவாகக்‌ 
கூறியிருக்கின்றது. பரிவிராஜகர்‌ அதாவது சன்யாசி நிறமற்ற துணியை உடுத்தி தலையை மொட்டை 
அடித்து எவரிடமும்‌ எதுவும்‌ எதிர்பார்க்காமல்‌ (ஏற்காமல்‌) தூய்மையானவராக இருந்து பிக்ஷை 
எடுப்பவராக ப்ரஹ்மநிலையை அடைய பாத்திரமாகின்றார்‌ (ஜாபாலோபனிஷத்‌ 5). இப்படியே 
கடருத்ரோபனிஷ்தும்‌ கூறுகின்றது எளிஈனிர்‌ எது என்‌ என: “யஜ்ஞோபவீதம்‌ வேதாம்ச்‌'ச 
ஸர்வம்‌ தத்வர்ஜயேத்யதி: பூணூலையும்‌ வேதத்தையும்‌ யதியானவர்‌ தியாகம்‌ செய்வாராக 
இருப்பது (௧.௬. 2) ஸ்மிருதியும்‌ இதை ணரா எனர்‌ ஷ்‌: ன எ ரன்‌ | ஈனா எரி எ ஒளி எர: 
பாரி: “கர்மணா பத்யதே ஐந்து: வித்யயா ச விமுச்யதே, தஸ்மாத்‌ கர்ம ந குர்வந்தி யதய: 
பாரதர்சின:' கர்மத்தினால்‌ ஜீவன்‌ பந்தத்தை அடைகின்றது வித்யையால்‌ முக்தி அடைகின்றது. 
அதனால்‌ கடந்து பார்க்கும்‌ (தொலைநோக்குள்ள) யதி காமத்தை செய்வதில்லை (மோக்ஷ தர்மம்‌ 
341.7). 


17.2 வித்வத்சன்யாசம்‌ 


ஞானம்‌ ஒளிமயமானது, கர்மம்‌ அவித்யா நிலையில்‌ உள்ளது. அதனால்‌, எவருக்கு ஞானம்‌ 


உண்டாவதோ அவர்‌ இயல்பாகவே கர்மத்தை தியாகம்‌ செய்கின்றார்‌. 99/௭௮ எரா 
ரள எளி (எசா “மைத்ரேய்யேதாவதரே கல்வம்ருதத்வமிதி ஹோக்த்வா 
யாஜ்ஞவல்க்யோ விஜஹார ' அதனால்‌, மைத்ரேயி, இதுவே மரணமற்ற நிலை என்று கூறி 
யாஞ்ஞவல்கியர்‌ சன்யாசத்திற்கு சென்றார்‌ (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 4.5.15). இதையே வித்வத்‌ சன்யாசம்‌ 
என்கின்றனர்‌. ஞானியானவர்‌ கர்மத்தை செய்தாலும்‌ செய்யாவிட்டாலும்‌, அதாவது, அவருடைய 
உடல்‌ கர்மம்‌ செய்தாலும்‌, செய்யாமல்‌ போனாலும்‌ எந்த விதமான பாதகமும்‌ இல்லை. அவர்‌, கர்மம்‌ 
செய்வதற்காக அவருக்கு, வீடு, மனைவி, மக்கள்‌, பொருள்‌ முதலியவை தேவை. இவை எல்லாம்‌ 


கர்மமே ஆகும்‌. அதனால்‌, “கர்மத்தை விடுவதனால்‌ அவருக்கு என்ன லாபமானது உண்டாகும்‌? "' 
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என்ற கேள்வியானது எவ்வளவு பொருளற்றதென்றால்‌, எவ்வாறு இருட்டிலிருந்து வெளிச்சத்தை 
அடைந்தவர்‌ பள்ளத்திலோ, சாக்கடையிலோ, முள்ளிலோ விழவில்லை என்றால்‌ அவருக்கு என்ன 
லாபம்‌ உண்டாகும்‌ என்பது போல்‌ அர்த்தமற்றதில்‌ ஸ்ருதியில்‌ சொல்லப்பட்ட குறியீட்டுச்‌ சடங்குகளை 
விடுத்து எல்லாவித குறியீட்டு அடையாளங்களும்‌ அற்ற ஞானியாக ஆகிறார்‌. தோன்றலும்‌ 
வெளிப்பாடும்‌ அற்ற நிலை அடைகிறார்‌. இந்த நிலைக்கே ஏற்றதான பிக்ஷை எடுத்துக்‌ கொண்டு 
வாழ்கிறார்‌. இவர்‌ வேண்டுமென்றே கர்மத்தை விடுவதில்லை. தென்னைமட்டை தானாகவே 
உதிர்வதுபோல்‌ கர்மம்‌ இவரை விட்டு விடுகின்றது. (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 3.5.1.) 


சில கிருகஸ்தர்கள்‌, பிக்ஷை செய்வது மற்றும்‌ பிக்ஷை செய்பவர்களை நோகவைப்பது 
முதலியவையில்‌ உண்மையாக மிகவும்‌ பயம்‌ கொள்கின்றனர்‌. இருந்தாலும்‌, சூக்ஷமமான நோக்கு 
உடையவர்கள்‌ போல்‌ கூறுவர்‌: 'சன்யாசிகளுக்கும்‌ பிக்ஷை முதலிய நியமங்கள்‌' உள்ளதால்‌, 
தன்னுடைய உடலை காப்பாற்றிக்‌ கொள்வதில்‌ மட்டும்‌ ஆசையுள்ளவரான, ஞானியும்‌ ஏன்‌ தன்னுடைய 
அத்யாவசியமான தேவைகளான உணவு, உடை முதலியவைகளை அடைந்து கொள்ள தன்னுடைய 
வீட்டிலேயே ஏன்‌ இருத்தல்‌ கூடாது? என்று அவர்கள்‌ நினைக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌, எந்த வீட்டை 


தன்னுடையது என்பதில்‌ நமக்கு மமதையானது நிச்சயமாக உண்டாகும்‌. ஆகவே, அவர்கள்‌ 
பிக்ஷ்வாகவே இருக்க வேண்டும்‌. 


17.3. ஞானி செய்யும்‌ கர்மம்‌ 


1. ஞானத்தை அடைந்ததும்‌ கர்மம்‌ தானாகவே விலகிவிடும்‌. சில வேளைகளில்‌ ஞானியும்கூட 
கர்மத்தை செய்வதுபோல தோன்றுகின்றது. உதாரணத்திற்கு எனனை: கப்ர்‌ ரரி கர்ப 
என எண்ணை சாரணை: எக்‌ கொ கண: “ஜனகாதய: கர்மஸன்ன்யாஸே ப்ராப்‌$தேபி கர்மணா 
ஸஹைவ ஸம்ஸித்தீம்‌ ஆஸ்தீதா: ந கர்ம ஸன்யாஸம்‌ க்ருதவந்த: ஜனகர்‌, அஷ்வபதி முதலிய 
அரசர்கள்‌ கர்மத்தை விடுவது என்ற நிலையை அடைந்தவர்கள்‌. இருந்தாலும்‌, அவர்கள்‌ கர்மத்தை 
செய்துகொண்டே சித்தியை அடைந்தார்கள்‌. கர்மத்தை சன்யசிக்கவில்லை, (கீதை பா 2.10). 
காரணம்‌, இந்த உலகம்‌ நன்மை அடைய வேண்டும்‌ என்பது உலக நன்மை என்பதின்‌ பொருள்‌ 
உலகத்தை தார்மீகமான வழியில்‌ நடத்துவது. இவ்வாறு செய்யவில்லை என்றால்‌, ராஜ்யத்தில்‌ 
அராஜகம்‌ வளர்ந்துவிடும்‌. இருந்தாலும்‌, இப்படிப்பட்டவர்கள்‌, தங்களுடைய மகன்‌ சரியான 
பருவத்தை அடைந்தவுடன்‌ அவர்களுக்குப்‌ பட்டத்தை அளித்துவிட்டு சென்‌ றுவிடுவார்கள்‌. 


2. எல்லா ஞானிகளும்‌ அரசர்களாக இருப்பதில்லை. அவர்களுக்கு சில தவிர்க்க முடியாத நிலை 
ஏற்படுவதினால்‌ அவர்கள்‌ கர்மத்தை செய்யவேண்டியதாகின்றது. அவர்களுக்கு, சன்யா சத்தை 
ஏற்பதற்கு தேவையான உடல்பலம்‌ இல்லாமல்‌ இருக்கும்‌, அல்லது மனைவி, சிறு குழந்‌ை த, வயதான 
தாய்‌, தந்தை இவர்களை காப்பாற்ற எவருமற்ற நிலையில்‌ றது! அநாதைகள்‌ ஆக க்கூடுட்‌ 
அதைத்‌ தவிற்கவே ஸன்யாஸம்‌ ஆகாமல்‌ இருக்கலாம்‌. பகவத்பாதருக்கு வயதான தாய்‌ இருந்தார்‌ 
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அவர்களை பார்த்துக்கொள்ள உறவினர்கலிடம்‌ கூறிவிட்டு அவர்‌ சென்றுவிட்டார்‌, தவிர்க்க இயலாத 
காரணத்தினால்‌ அவருடைய மரணவேளையில்‌ அவர்‌ திரும்பி வந்தார்‌. இவ்வாறு, (என ளா 
aE விள EMCEE PEED | ள்‌ ர களின்‌ Ags எ எனா 
da fold ஈரப்‌ ஏ: “நீர்கமா ஸம்பவாத்‌ லோகஸங்க்ரஹ சிக்ர்ஷயா சீ ஷ்டநீபர்ஹண பரிஜிஹீர்ஷயா 
வா பூர்வவத்‌ கர்மணி அபிப்ரவ்ருத்தோ5பி நீஷ்க்ரியாத்மதர்ச ன ஸம்பன்னத்வாத்‌ நைவ கிஞ்சித்‌ கரோதி 
ஸ: ' தவிர்க்க இயலாத காரணத்தால்‌ வீட்டை விட்டு வெளியேற இயலாதபோது, அங்கு இருப்பது 
உலக நன்மைக்காகவோ, அல்லது, சிஷ்டர்களின்‌ தூற்றலிலிருந்து தப்பவோ அவர்கள்‌ கர்மத்தை 
செய்கின்றார்கள்‌, யதார்த்ததில்‌, அவர்கள்‌ செய்வது கர்மமல்ல (கீதை.பா. 4.20). 


17.4. விவிதிஷா சன்யாசம்‌ 


1. அஞ்ஞானியானவர்‌ ஞானத்தை பெறுவத்கு இடைவிடாது சிரவணம்‌, மனனம்‌ மற்றும்‌ 
நிதித்யாசனம்‌ செய்ய வேண்டியிருக்கிறது. 36 எனன அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி' என்ற ே தளிவை 
அதிகமாக வளர்த்துக்‌ கொள்வதே நிதித்யாசனமாகும்‌. இது எல்லோரும்‌ அறிந்ததே, ஞானம்‌ மற்றும்‌ 
கர்மம்‌ ஒன்றோடு மற்றொன்று இணைந்து இருப்பது என்பது இயலாது, காரணம்‌, கர்மம்‌ த்வைதத்தை 
சார்ந்தது. அதனால்‌, எந்த ஸாதகனுக்கு மனனம்‌ மற்றும்‌ நிதித்யாசனம்‌ அத்தியாவசியமாகின்றதோ 
அவர்‌ கர்மத்தை செய்வதற்கு தயாராக இருப்பதில்லை. ஆனால்‌, வேதமே கர்மத்தை செய்வதற்கு 
நியமத்தை வகுத்து கொடுப்பதால்‌, எவரும்‌ காமத்தை தியாகம்‌ செய்து நிதித்யாசனத்தை செய்ய 
இயலாது. இதனால்‌, விதிப்படி கர்மத்தை விடுவது என்பதே முறையாகும்‌. இப்படி ப்பட்ட 
உத்தேசத்துடன்‌, ஒருவர்‌ ஸ்ருதியில்‌ விதிக்கப்பட்ட முறைப்படி கர்மத்தை விடுவதே சன்யாசம்‌ என்பது. 
இதையே விவிதிஷா சன்யாசம்‌ என்கின்றனர்‌. ஞான ஸாதனையில்‌ இது குடும்ப வாழ்க்கையில்‌ 
உள்ளோருக்கு உரிய பிரச்னைகளை நிவர்த்தி செய்கிறது. மோக்ஷத்தை அடைய செய்யப்படும்‌ 
சாதனையில்‌ அது மிகவும்‌ உதவியாக இருக்கின்றது. எவரொருவர்‌ தன்னுடைய நிஷ்காமமான 
கர்மத்தில்‌ முழுவதுமாக தன்னை ஈடுபடுத்திக்‌ கொண்டவரோ, அவருக்கு அதனால்‌ பக்குவமான 
காலத்தில்‌ வைராக்கியமானது உண்டாகுமானால்‌ அவரே ஸன்யாஸத்திற்கு அதிகாரியாவார்‌. 

2. கேள்வி: நிஷகாமமான கர்மத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ என்ன? அதனால்‌ வைராக்கியம்‌ எவ்வாறு 
உண்டாகின்றது? 

பதில்‌: கர்மம்‌ நான்கு வகைப்படுகின்றது: நித்தியம்‌, நைமித்திகம்‌, காமியம்‌ மற்றும்‌ ப்ரதிஷித்தம்‌. 
இதில்‌ பிரதிஷித்த கர்மம்‌ தவிர்க்கப்பட வேண்டிய கர்மம்‌, முடிவில்‌ துன்பத்தையே உண்டாக்கும்‌, 
என்பதால்‌ விவேகியானவர்‌ இதை முயற்சித்து கைவிடவேண்டும்‌. காமியமான கர்மத்தின்‌ பலன்‌ 
புண்ணியத்தின்‌ மூலமாக இன்பத்தை தருவது என்பதால்‌ எல்லோரும்‌ இதை இயல்பாகவே 
கடைபிடிக்கின்றனர்‌. நித்தியம்‌ மற்றும்‌ நைமித்திகமான கர்மங்களின்‌ பலனை சாஸ்திரம்‌ கூறவில்லை. 
அதனால்‌, சாதாரணமானவர்களுக்கு இதை செய்வதற்கு எந்தவகையான தூண்டுதலும்‌ 
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உண்டாவதில்லை. ஆனால்‌ முமுக்ஷுக்கள்‌ அப்படியல்ல. அவர்கள்‌, அதற்குப்‌ பலன்‌ கூறப்படவில்லை 
என்றாலும்‌. ஸ்ருதியின்‌ ஆஞ்ஞையை பகவானின்‌ கட்டளையாக ஏற்று காமிய கர்மத்தை விடுத்து 
மிகவும்‌ சிரத்தையோடு இந்த வகையான கர்மத்தைச்‌ செய்கின்றனர்‌. இதுவே பகவதார்பணமாக 
செய்யப்படும்‌ நிஷ்காம கர்மம்‌ ஆகும்‌. இதை செய்வதால்‌ முழுக்ஷுவிற்கு மோக்ஷதை அடைய வேண்டும்‌ 
என்ற உத்தேசம்கூட உண்டாவதில்லை. ஈச்வரனின்‌ கட்டளையாக தன்னை தாசன்‌ என்று நினைத்து 
அந்த பாவனையில்‌ செய்யப்படுவதே நிஷ்காமகர்ம அனுஷ்டானம்‌. இப்படி செய்யப்படும்‌ நிஷ்காமமான 
கர்மம்‌ மெதுவாக ஒருவருடைய எல்லா வியவகாரத்தையும்‌ இந்த நோக்குடனேயே 
செய்யத்தூண்டுவதான சம்ஸ்காரத்தை உண்டாக்குகின்றது. பரோபகாரமான புத்தியும்‌ 
அதிகரிக்கின்றது. இதுவே வைராக்கியம்‌ ஆகும்‌. சிலரோ, இந்த பரோபகாரமான காமமே நிஷ்காம 
கர்மம்‌ எனப்படுவது என்று நினைக்கின்றனர்‌. அதனால்‌ அவர்கள்‌ நித்திய நைமித்திகமான கர்மத்தை 
விடுத்து பரோபகாரத்தை மட்டுமே செய்கின்றனர்‌. ஆனால்‌, இவ்வாறு செய்வதினால்‌ சித்தசுத்தி 
உண்டாவதில்லை. பரமேசுவரனை மறந்தோ அல்லது அவரை அவமதித்தோ செய்யபடுவதான நல்ல 
கர்மமும்‌ கூட பலனற்றதாக ஆகின்றது. 


17.5. விவிதிஷா சன்யாசத்தின்‌ விதி 


1. ஞானத்தை அடைவதற்காக கர்மத்தை விடும்‌ சன்யாசிக்கு உதவியான நியமமே விதி 
எனப்படுவது. அதற்கு செய்யப்படும்‌ தியானம்‌ கீதையில்‌ தியானயோகம்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ளது. 
தியானயோகத்திற்கு முயற்சிப்பவரை ஆருருக்ஷு என்கின்றது. இந்த முயற்சியில்‌ 
வெற்றியடைந்ததினால்‌ எவரொருவர்‌ தியானத்தை செய்கின்றாரோ அவர்‌ ஆரூடர்‌ ஆவார்‌. இவருக்கு 
இந்த்ரிய விஷயம்‌ முதலியவையிலும்‌ காமத்திலும்‌ எந்தவகையான ருசியும்‌ (ஈடுபாடு) இல்லை. 
EBA FA காரான்‌ எரா ன என FH: காராளர்‌ “அருருக்ஷோர்முனேர்யோகம்‌ 
கர்ம காரணமுச்யதே யோகாரூடஸ்ய தஸ்யைவ ச'ம: காரணமுச்யதே ' (கீ. 6-3) 
ஆருருக்ஷுவானவர்‌ கர்மத்தை செய்வதினால்‌ ஆரூடர்‌ ஆகின்றார்‌. அந்த ஆரூடரே தன்னுடை 
எதிர்கால முன்னேற்றத்திற்கு (சமத்தை) சமம்‌ என்ற நிலையைக்‌ கடைபிடிக்கின்றார்‌ (கீதை 6.3). அவர்‌ 
தியானத்தை செய்கின்றார்‌. அதனால்‌, சமமே விதியாக ஆகின்றது. 


2. ஆரூடரான முழுக்ஷு சர்வாத்மமாவன சாதனைக்காக வைதீகமான தியானத்தை 
கடைபிடிக்கின்றார்‌. எப்பொழுதெல்லாம்‌ அவருடைய மனதானது வெளிப்புறமாக செல்கின்றதோ, 
அப்பொழுதெல்லாம்‌ அவர்‌ தன்னுடைய எல்லாவற்றையும்‌ ப்ரஹ்மமாக பாவிக்கின்றார்‌, காரணம்‌, அபரா 
ப்ரக்ருதியின்‌ வேஷத்தில்‌ இருப்பது அந்த ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌ ஏளினளி எத: ஏ என்னட எ | 
எசா ணின்‌ எள பக்‌ “பூமிராபோனலோவாயு: கம்‌ மனோ புத்திரேவ ச, அஹங்காரம்‌ 
இதீயம்‌ மே பின்னா ப்ரக்ருதீரஷ்டகா'' (கீதை 7.4) இப்படி அந்தர்முகமாக ஆகி தன்னை நோக்கி 
மனதை திருப்புகின்றார்‌. அப்பொழுது, றன்‌ பட்டய fata 3 WTA எர என்ளன்‌ uA 
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ளண்ளா “அபரேயமிதஸ்த்வன்யாம்‌ ப்ரக்ருதிம்‌ வித்தி மே பராம்‌ ஜீவபூதாம்‌ மஹாபாஹோ 
யயேதம்‌ தார்யதே ஜகத்‌ - ஒ பகவானே! இங்கு காணப்படுவதெல்லாம்‌ என்னுடைய 
பராப்ரக்ருதியின்‌ வெளிப்பாடு. இதுவே ஜீவாத்மாவாகத்‌ தோன்றுகிறது. உலகை நிலைபெருத்துகிறது. 
(கீதை 7.5). இதுவே அவருடைய தியானமாகின்றது. சமம்‌ முதலியவைகள்‌ மற்றும்‌ தியானத்தினால்‌ 
ப்ரஹ்மநிஷ்டையானது வளர்வதே அவருடைய ஆசிரமத்திற்கு விதிக்கப்பட்ட கர்மம்‌ ஆகும்‌ (சூ. 3.4.20). 


3. இப்படிப்பட்டட தியான யோகத்தினால்‌ ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபத்தை குறித்து தெளிவான அறிவு 
அடையப்படுகின்றது. இதையே அமெளனம்‌ என்றும்‌ கூறுவர்‌. ஸ்ருதி இதையே எண: மார்ச படப்‌! 
ளு ஈன | என எ ரான ௭ qf எ ரன ff “ப்ராஹ்மண: பாண்டித்யம்‌ 
நீர்வித்ய பால்யேன தீஷ்டாஸேத்‌, பால்யம்‌ ச பாண்டித்யம்‌ ச நீர்வித்ய அத முனீரமெளனனம்‌ 
சமெளனம்‌ ச நிர்வித்ய - அத: ப்ராஹ்மண: அடையவும்‌ பிராஹ்மணம்‌ அடைவது (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 
3.5.1) என்கிறது. அதாவது, ஸ்ருதி பாண்டித்தியம்‌, பால்யம்‌ மற்றும்‌ மெளனம்‌ ஆகிய மூன்றினையும்‌ 
அவருக்கு விதிக்கின்றது. பாண்டித்தியம்‌ என்றால்‌, ஆத்மஞானத்தை எந்த விதமான சந்தேகம்‌ 
இல்லாமல்‌ முழுவதுமாக குரு மற்றும்‌ வேதம்‌ மூலமாக அறிவது. பால்யம்‌ என்றால்‌, தற்பெருமை 
அஹங்காரம்‌ முதலியவை இல்லாத குழந்தை போன்ற இயல்பு, தன்னை தானே வெளிப்படுத்திக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ சன்னியாசியானவர்‌ இப்படிப்பட்ட நிலையில்‌ இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. அதாவது, அவர்‌ 
நல்லவரா அல்லது கெட்டவரா, அவர்‌ ஞானியா அல்லது அஞ்ஞானியா, அவர்‌ நன்னடத்தை உள்ளவரா 
அல்லது கெட்ட நடத்தை உள்ளவரா என்று எவரும்‌ பிரித்து அறிய இயலாத நிலை, இதுவே, மெளனம்‌. 
ஆனால்‌, ஸாதகனுக்கு சமம்‌ முதலியவை, பாண்டித்தியம்‌, பால்யம்‌, மெளனம்‌ இவை இருக்க 
வேண்டியது அவசியம்‌ ஆகும்‌. இந்த ஆசிரமம்‌ (சன்யாசம்‌) இதைத்‌ தவிர்த்து மற்ற எதையும்‌ 
எதிர்ப்பார்ப்பதில்லை (சூ. பா. 3.4.47, 50) 


17.6. சன்யாசத்திலிருந்து நழுவுதல்‌ 


சன்யாச ஆசிரமத்தில்‌ சம்சாரத்தில்‌ உண்டாகும்‌ எந்த வகையான பிரச்னைகளும்‌ இருப்பதில்லை. 
அஞ்ஞானிகளுக்கு இருக்கும்‌ ஸுகமான விஷயங்கள்கூட அதனிலில்லை. ஆனால்‌, முதலில்‌ 
குறிப்பிட்டுள்ள வற்றை நினைவில்‌ வைத்து, சன்னியாசியாகும்‌ முட்டாள்‌ சன்யாசத்தில்‌ இன்பத்தை 
அடைய இயலாது. தன்னுடைய பழைய ஆசிரமத்திலுள்ள தர்மங்களை மேலும்‌ நன்றாக திறம்பட செய்ய 
நினைக்கும்‌ சன்யாசி தன்‌ நிலையிலிருந்து நழுவி விடுகின்றார்‌. ஆனால்‌, அவர்‌ இவ்வாறு 
பின்னோக்குவது என்பது சாஸ்திரத்திற்கு விரோதமான விஷயம்‌ ஆகும்‌. எவருக்கு எது 
ஸாஸ்திரத்தினால்‌ விதிக்கப்பட்டதோ அதுவே அவருடைய தர்மம்‌ ஆகும்‌. எதைச்‌ செய்தால்‌ நல்லது 
உண்டாகுமோ, அதுவெல்லாம்‌ அவருக்கு தருமம்‌ ஆகாது. காரணம்‌ தர்மத்தை அறிய சாஸ்திரமே 
ப்ரமாணமாகும்‌ (கீதை பா. 3.35). இப்படிப்பட்ட விதி நான்காவது ஆசிரமமான சன்யாசிகளுக்கு மட்டும்‌ 
பொருந்தும்‌ என்றில்லை. எந்த ஒரு ஆசிரம நிலையிலிருந்தும்‌ ஒருவர்‌ அதற்கு கீழான நிலைக்கு 
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திரும்புதல்‌ இயலாது. இப்படி, அந்த வழியில்‌ வழுக்கி விழுவதும்கூட தவறானது என்று 
கருதப்படுகின்றது. குரு பத்னியுடன்‌ புணர்வது மகாபாதகம்‌ (மகா பாவம்‌) ஆகும்‌, மற்ற தவறுகள்‌ 
உபபாதகம்‌ ஆகும்‌. ஆனால்‌. அதற்கு பிராயச்சித்தம்‌ உள்ளது. அதன்‌ உதவியால்‌, மகாபாதகமாகட்டும்‌ 
அல்லது உபபாதகமாகட்டும்‌ அதை சிஷ்யர்கள்‌ நீக்க வேண்டும்‌. ஆரூடரான நிலையிலிருந்து 
தவறியவரை தீண்டினால்‌ சாந்திராயணம்‌ என்கின்ற பிராயச்சித்தம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. சிஷ்யர்கள்‌ 
அவருடன்‌ சேர்ந்து யாகம்‌, அத்யயனம்‌, கல்யாணம்‌ முதலியவை செய்வதில்லை (சூ. பா. 3.4.41 43) 
கேள்வி 


1. சன்யாச தர்மம்‌ இருப்பதற்கு என்ன ப்ரமாணம்‌? 


2. வித்வத்‌ சன்யாசம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

3. சன்யாசத்தை குறித்து சில கிருகஸ்தர்களின்‌ நிந்தனையான சிந்தனை என்ன? 
4. ஞானியும்‌ எந்த காரணத்தினால்‌ தொடர்ந்து கர்மம்‌ புரிய வேண்டியதாகின்றது? 
5. விவிதிசா சன்யாசம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

6. இது மோக்ஷ சாதனைக்கு எந்த வகையில்‌ துணை புரிகின்றது? 

7. ஸ்ருதி எவருக்கு கர்ம சன்யாசத்தை செய்ய அதிகாரம்‌ தந்துள்ளது? 

8. 


'ஆரருக்ஷு' மற்றும்‌ ஆரூடர்‌ இவர்களின்‌ வேற்றுமை என்ன? 


9. ஆரூடரின்‌ தியானம்‌ என்ன? 


10. அமெளனம்‌ என்றால்‌ என்ன? பாண்டித்யம்‌ என்றால்‌ என்ன? 
11. சன்யாச ஆசிரமம்‌ எதை எதிர்ப்பார்க்கின்றது? 

12. தர்மத்தின்‌ குறிப்பு என்ன? தர்மத்திற்கு எது ப்ரமாணம்‌? 

13. மஹாபாதகம்‌ மற்றும்‌ உபபாதகம்‌ என்பது என்ன? 

14. 


ஆரூட நிலையிலிருந்து நழுவியவர்‌ அல்லது தன்னுடைய ஆசிரமத்தை விட்டு கீழே 
வழுக்கியவருடன்‌ சிஷ்யர்கள்‌ எந்த வகையில்‌ வியவகாரம்‌ செய்ய வேண்டும்‌? 


CSOD 
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உபாசனை 


மனம்‌ சஞ்சலமானது. பரப்ரஹ்மமோ அரூபமானது, சூக்ஷம ஸ்வரூபமானது. அதைக்‌ குறித்து 
மனனம்‌ செய்வதும்‌ அதை ஆத்மா என்று அறிந்து கொள்வது மிகவும்‌ கடினமானது. ஸ்ருதியை 
கடைப்பிடிப்பவர்‌ இந்த கஷ்டத்திலிருந்து தப்பி, மெதுவாக முன்னோக்கி செல்வதற்கு உபாசனை 
விதி கூறப்பட்டுள்ளது. இந்த அத்யாயத்தில்‌ உபாஸனை குறித்து விளக்கமாகக்‌ காண்போம்‌. 


18.1. உபாசனை என்றால்‌ என்ன? 


மனதை ஒரு நிலைப்படுத்துவதற்கு உதவிபுரியும்‌ விஷயங்களை, ஆதாரத்தை ஆலம்பனை 
என்பர்‌. உதாரணத்திற்கு, ஒங்கார சப்தம்‌, இதய ஆகாயம்‌, ப்ராணன்‌ முதலியவை (சாந்தோகியம்‌ 
8.1.1., 8.5.4). சாஸ்திரம்‌ சாதகனின்‌ தகுதியின்‌ அடிப்படையில்‌ இப்படிப்பட்ட பல வகையான 
ஆலம்பனைகளை கூறியுள்ளது. சாஸ்திரத்தினால்‌ கூறப்பட்ட ஏதோவொரு ஆலம்பனையை ஏற்று 
அதில்‌ முழுவதுமாக நிலைப்படுத்திய (ஏகாக்ர சிந்தனை) வேறு வேற்றுமையான எண்ண அலை 
தோன்‌ றாமலும்‌ இடைவிடாமல்‌ மனதை அதிலேயே நிலைபெற செய்வது உபாசனை எனப்படுகினறது 
(அத்யாயம்‌ 15.10), இது சித்த சுத்தியை தருகின்றது, என்பதோடு மிகவும்‌ எளிமையான வழியும்‌ கூட்‌. 
இது மெதுவாக அத்வைத ஞானத்தை அடைய உதவியாக இருக்கின்றது (சாந்தோகிய பாஷ்ய 
அவதரணிகை). இந்த ஆலம்பனை சாக்ஷாத்‌ பரமேச்வரரே ஆகும்‌ என்றாலும்‌ பலவகையான 
குறிப்புகளினால்‌ (விசேஷத்தினால்‌) பல பெயர்களால்‌ அறியப்படுவது. இதில்‌ பல உபாசனைகள்‌ 
கர்மத்தோடு செய்யப்படுவது. ' யதேவ வித்யயா கரொதி ததேவ வீர்யவத்தரம்‌ பவதி'' - கர்மத்தில்‌ 
கூறப்பட்ட வித்யையை அறியாது, அதை கடைபிடிப்பதாலும்‌ அது பலனை தருகின்றது. ஆனால்‌, அதை 
அறிந்து செய்வதால்‌ அதிகமான வ்‌ தருகின்றது (சாந்தோகியம்‌ 1.1.10). இன்னும்‌ சில 
உபாசனைகள்‌ கிரம முக்தியை, அதாவது பரஹ்ம லோகம்‌ அடையும்‌ முக்தியை தருகின்றது. இந்த 
உபாசனைகள்‌ சித்திக்காக செய்யப்படாமல்‌ இருக்குமானால்‌, அவை அத்வைத ஞானத்திலிருந்து 
நேறாகச்‌ செல்கின்றன. 

உபாசனை என்றால்‌ சித்த விருத்தியை நிலைப்படுத்துதல்‌. மனதை இங்கும்‌-அங்கும்‌ செல்ல 
விடாமல்‌ செய்வது. இதன்‌ பொருள்‌, மனதை எந்த விஷயத்திலும்‌ செல்லாது தடுத்து ஒரு விஷயத்தில்‌ 
௬ சொல்லில்‌ மட்டுமோ நிலைப்படுத்துவது அல்ல. சாஸ்திரம்‌ சொன்ன 


மட்டுமோ அல்லது ஒ 


லம்பனையான சைதன்ய ஸ்வரூபத்தில்‌ எது கூறப்பட்டுள்ளதோ அதை மனதில்‌ இடைவிடாமல்‌ 
ஆ 


=. ன்‌ த ப மம்‌ 
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சிந்தித்து கொண்டிருத்தல்‌. இதுவே உபாஸனை ஆகும்‌. ஒங்காரத்தின்‌ மாத்திரைகள்‌ ஆன அகாரம்‌, 
உகாரம்‌, மகாரங்களில்‌ முறையே (1) ஸ்தூல ஸமஷ்டியான வைஷ்வானரன்‌ (2) ஸூக்ஷம ஸமஷ்டியான 
ஹிரண்யகர்பன்‌, (3) காரணமான பரமேஸ்வரன்‌ இவர்களை த்யானம்‌ செய்வது. மனதின்‌ சஞ்சலத்தை 
தவிர்ப்பதற்கு இந்த செயலில்‌ அது உதவியாக இருக்கும்‌. ஆனால்‌, இடையில்‌ வேறுவகையான 


எண்ண அலை வராது பார்த்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. வேறுமாதிரியான எண்ண அலைகளை 
முயற்சித்து நீக்குதல்‌ வேண்டும்‌. 


18.2. ஆலம்பனையுடன்‌ உபாஸகனுடைய சம்பந்தம்‌ 


சாஸ்திரத்தில்‌ கூறப்பட்ட வகையில்‌ செய்யப்படும்‌ உபாசனையில்‌, ஆலம்பனை என்பது பல 
விசேஷணங்களை உடைய பரமாத்மாவே ஆகும்‌. சூத்திரக்காரர்‌ இதை குறித்த கேள்விக்கு பதில்‌ 
கூறுகின்றார்‌. தன்னிலிருந்து வேறற்றதான அந்த பரமாத்மாவை கிரஹணம்‌ செய்யலாமா அல்லது 
கூடாதா என்ற விகல்பம்‌ உண்டாகும்பொழுது, தன்னிலிருந்து வேரற்றதான பரமாத்மாவை கிரகணம்‌ 
செய்தல்‌ வேண்டும்‌. காரணம்‌, சாக்ஷாத்காரத்திற்கு பின்னர்‌ இது நிச்சயம்‌ ஆகிறது. ஜாபால 
ஸ்ருதியும்‌ இதையே எ ள அண்ணன வாள்‌ சொன்‌ ண்‌ “த்வம்‌ வா அஹமஸ்மி பகவோ 
தேவதே$ஹம்‌ வை த்வமஸி ' - வணக்குத்திற்குரிய தேவதையே! நீயே நான்‌, நானே நீ. இதையே 
வலியுறுத்துவதாக யாஞ்வல்கியரும்‌ கெளதமரிடம்‌ கூறுகிறார்‌. ர எ எனன “ஏஷ த 
ஆத்மாந்தர்யாமி'' - இதுவே உன்னுடைய அந்தராத்மா ஆகும்‌ (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 3.4.3). இது 
மட்டுமல்ல, இதுபோல இன்னும்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. அன்‌ ௭ஊரரானனிணனி்‌ எ ௭ da 
எள ரவ ௭ எள “பயோ5ன்யாம்‌ தேவதாமுபாஸ்தே 5ன்யோ$ஸெள $ன்யோ$ஹமஸ்மி 
இதீந ஸ வேத யதா பசு'ரேவம்‌ ஸ தேவானாம்‌” - யார்‌ நான்‌ வேறு, உபாசிக்கும்‌ தேவதை வேறு 
என்று, அல்லது இதுபோல மற்ற தேவதைகளை உபாசிக்கின்றாரோ, அவர்‌ அஞ்ஞானி. அவர்‌ 
தேவதையின்‌ பசுவே ஆவார்‌ (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 1.4.10). இப்படி, பேத புத்தியை பலவகையாக நிந்தித்து 
உள்ளது. அதனால்‌ உபாசிக்கும்‌ தேவதையை தன்னிலிருந்து பிரிதற்றதாக கருதுதல்‌ வேண்டும்‌. 


2. கேள்வி: இங்கு கூறப்பட்டது: உபாசகர்‌ பாவம்‌ புண்ணியம்‌ ஆகியவற்றைக்‌ கடப்பதற்கு 
உபாசனை செய்கிறார்‌. ஆனால்‌ உபாசிக்கப்படுவதான ஆலம்பனையோ ௮ பாண “அபஹத 


பாப்மா' (பாவத்தினால்‌ தீண்டப்படாதது) என்றும்‌, இன்னிலையில்‌ எவ்வாறு தன்னிலிருந்து அதை 
வேரற்றதாகக்‌ கருதுவது. 


பதில்‌: இந்த வேறுபாடானது அவித்யையினால்‌ கற்பனை செய்யப்பட்டது ஆகும்‌. ஆனால்‌, 
இப்பொழுது அறியப்படுவதில்லை, உபாசனை செய்யப்படுவதால்‌ சித்தம்‌ (மனது) தூய்மையடையும்‌ 
பொழுது ஞானத்தை அடைய இது உதவியானதாக இருக்கின்றது. அதன்‌ பின்னரே நமக்கு 
தெரியவருகின்றது: இந்த ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ எந்த வகையான பிரிவுமுள்ளது அல்ல என்பது 
(ஸுூ.பா.4.1.3). இவ்வாறாக உபாசனை மற்றும்‌ நிதித்யாசனத்தில்‌ வேறுபாடு உள்ளது. இவை 
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இரண்டும்‌ அனுஷ்டிக்கும்பொழுது நம்முடைய மனதில்‌ ஆத்மாவிலிருந்து வேறுபடாததான 
பரமாத்மாவைக்‌ குறித்த சிந்தனை இருக்கின்றது (ஸூ.பா.4.1.1). சிரவணத்தினாலும்‌ (கேட்டதினாலும்‌) 
மனனத்தினாலும்‌ (சிந்தித்ததாலும்‌) நம்முடைய எண்ண அலை திடமாகிய பின்னர்‌, எந்த வகையான 
திடமான எண்ணம்‌ உண்டாகின்றதோ அதுவே நிதித்யாசனமாகும்‌ (தெளிதல்‌). ஆனால்‌, அதற்கு 
முன்னர்‌ ஒரு விஷயத்தை (ஆலம்பனையை) சார்ந்ததாக உண்டாகும்‌ சிந்தனையே உபாசனை 
எனப்படுகின்றது. 


18.3. ப்ரதீகோபாசனை 


முன்னர்‌ கூறப்பட்ட ஆலம்பனை கூடிய உபாசனையைவிட சுலபமானது ப்ரதீகோபாசனை ஆகும்‌. 
எந்த உபாஸனையில்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ காரியமான ஏதோ ஒரு பொருளை உபாஸிப்பதற்காக எடுத்துக்‌ 
கொண்டால்‌, அதுவே பிரதீகோபாஸனை ஆகும்‌. இதில்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ காரியமான பிரதீகத்தையே 
அதை காட்டிலும்‌ வேறு ஒன்றும்‌ பெரியது இல்லை என்று நினைத்து செய்வதே ஆகும்‌. பிரதீகமானது 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ காரியமே ஆகும்‌. ஆலம்பனையானது சிறப்பிற்குரிய ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. இதுவே 
ஆலம்பனை மற்றும்‌ பிரதீகத்திற்கு உண்டான வேறுபாடு ஆகும்‌. (சில இடங்களில்‌ இவை 
பர்யாயமாகவும்‌ (ஒரு பொருள்‌ தரும்‌ பல சொல்‌ உபயோகிக்க படுகின்றது). 


உதாரணத்திற்கு, சூரியன்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஆகும்‌, சாலிகிராமம்‌ விஷ்ணு ஆகும்‌. இந்த உபாசனைகளில்‌ 
சூரியன்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ சாலிக்ராமம்‌ விஷ்ணுவிற்கும்‌ பிரதீகமாகும்‌. சாதாரணமாக இப்பொழுது 
எந்த உபாசனை நம்மால்‌ செய்யப்படுகின்றதோ அது ப்ரகீகோபாசனையே ஆகும்‌. ஆலம்பனை 
உபாசனையைக்‌ காட்டிலும்‌ இதன்‌ பலன்‌ மிகவும்‌ சிறியதே ஆகும்‌. 


கேள்வி: ஆலம்பனோ உபாசனையில்‌ கூறப்பட்டது: உபாசகர்‌ தன்னையே தேவதையாக 
பாவிக்கின்றார்‌ என்று, அதுபோல ப்ரதீகோபாசனையிலும்‌ உபாசகர்‌ தன்னையே அந்த ப்ரத்கமாக 
பாவனை செய்ய வேண்டுமா? 


பதில்‌: இல்லை, காரணம்‌ சம்சாரியான உபாசகர்‌, தானே அந்த பிரதீகத்திற்குக்‌ சமமானவராவார்‌. 
அதனால்‌, அவர்‌ அதை தானாக பாவிப்பதில்‌ எந்தவொரு லாபமும்‌ இல்லை. பிரதீகத்தையே 
தேவதையாக சிந்தித்து உபாசனை செய்யவேண்டும்‌ (ஸூ.பா. 4.1.4). 


கேள்வி: பிரதீகத்தை தேவதையாக பாவிக்க வேண்டுமா? அல்லது தேவதையை பிரதீகமாக 
பாவிக்க வேண்டுமா? 


பதில்‌: பிரதீகத்தையே தேவதையாக பாவிக்க வேண்டும்‌. எப்பொழுதும்‌, சிறியதை பெரியதாக 
பாவிப்பதில்‌ இலாபமே உண்டாகும்‌. ஒரு வேலைக்காரரை அதிகாரியாக போற்றுவதினால்‌ நமக்கு 
இலாபமே உண்டாகும்‌. ஆனால்‌, இதற்கு விரோதமாக அதிகாரியை தொழிலாளியாக கருதினால்‌ 
அது தவறானதாக ஆகும்‌. (ஸூ.பா.4.1.5.) 


EE ப டட 
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கேள்வி: உடகார்ந்து கொண்டு உபாசனையானது செய்ய வேண்டியது அவசியமா? 


பதில்‌: ஆமாம்‌, காரணம்‌ நடந்து கொண்டு அல்லது நின்று கொண்டு உபாசனை செய்யும்பொழுது 
நம்முடைய தியானம்‌ நமது உடலின்மேல்‌ இருக்கின்றது. ஆனால்‌, படுத்துக்‌ கொண்டு 
செய்யும்பொழுதோ தூக்கம்‌ உண்டாகின்றது. அதனால்‌, உட்கார்ந்தே உபாசனை செய்யப்பட 
வேண்டும்‌. ஆனால்‌, கர்மத்தினுடன்‌ எந்த உபாசனை செய்யப்படுகின்றதோ அதனில்‌, அது 
உட்கார்ந்து கொண்டே செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்ற நியமம்‌ இல்லை. உதாரணத்திற்கு நமஸ்காரம்‌ 
செய்யப்படும்போ து உட்கார்ந்து கொண்டு செய்ய இயலாது. எந்த கர்மத்தோடு உபாசனை செய்யப்பட 
கூறப்பட்டுள்ளதோ அது, அந்த கர்மத்தோடே செய்யப்பட வேண்டும்‌ (ஸூ.பா. 4.1.7). ஞானம்‌ 


ஆத்மஞானத்தை குறிப்பதல்ல, காரணம்‌, ஆத்ம ஞானம்‌ கர்மத்தோடு எப்பொழுதுமே இருக்க 
இயலாது. இங்கு ஞானமென்றால்‌ உபாசனை என்று பொருள்‌. 


கேள்வி: பெரும்பாலும்‌, வேதத்தில்‌ கூறப்பட்ட கர்மத்தில்‌, தேசம்‌, காலம்‌, திசை முதலியவையை 
குறித்த நியமம்‌ கூறப்பட்டுள்ள து. உபாசனையிலும்‌ இது போன்று நியமம்‌ உள்ளதா? 


பதில்‌: இல்லை எந்தவொரு தேசத்திலும்‌ எந்தவொரு காலத்திலும்‌ எந்தவொரு திசையிலும்‌ 
நமக்கு நமது மனது ஒருமுகப்படுமானால்‌ அதில்‌ உபாசனை செய்யப்படலாம்‌. எத்துணை 
நேரமானாலும்‌ நாம்‌ உபாசனையை செய்யலாம்‌. (ஸூ.பா. 44.11) 


கேள்வி: எத்தணை நாட்கள்‌ வரையில்‌ உபாசனையை செய்ய வேண்டும்‌? 


பதில்‌: இறக்கும்‌ வரையில்‌ நம்முடைய எண்ணத்தை நாம்‌ முறைப்படுத்த வேண்டும்‌ காரணம்‌, 
இதனால்‌ நாம்‌ அடையக்கூடிய பலன்‌ நாம்‌ இறக்கும்‌ தருவாயில்‌ நம்முடைய அறிவில்‌ நமக்கு பிரகாசம்‌ 
ஆகின்றது. நம்முடைய அடுத்த பிறப்பின்‌ நிலை இதை அனுசரித்தே இருக்கின்றது (ஸூ.பா. 4.1.12). 


இது ப்ரதீகோபாசனைக்குக்‌ கிடையாது. இது ஆலம்பனை உபாசனைக்கு உரியது. இதற்கு மறுபெயர்‌ 
அஹங்கிரஹ உபாசனை ஆகும்‌. 


RSE 
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ஸ்ருதி உபாசனையை குறித்த விதியை ஏன்‌ செய்தது? 

ஆலம்பனை என்று எதை கூறுவர்‌? 

உபாசனை என்றால்‌ என்ன? 

உபாசனை எதற்கு வழியமைக்கின்றது? 

உபாசனையின்‌ முறை என்ன? 

உபாசனையின்‌ ஆலம்பனத்தை குறித்து சாஸ்த்திரக்காரர்கள்‌ என்ன கூறியுள்ளனர்‌? 
நிதித்யாசனம்‌ மற்றும்‌ உபாசனையின்‌ வேறுபாடு என்ன? 

ப்ரதீகோபாசனை என்றால்‌ என்ன? 

ஆலம்பனை மற்றும்‌ பிரதீகத்தின்‌ வேறுபாடு என்ன? 

ஆலம்பனை மற்றும்‌ ப்ரதீகோபாசனை எவ்வாறு செய்யப்படுகின்றன? 

உபாசனை உட்கார்ந்தபடியே எதனால்‌ செய்ய வேண்டும்‌? 

திசை, தேசம்‌, காலம்‌ ஆகியவற்றை குறித்து உபாசனையில்‌ என்ன நியமம்‌ உள்ளது? 


உபாசனை எத்தனை நாட்கள்‌ வரையில்‌ செய்ய வேண்டும்‌? 


CRED 





மோக்ஷம்‌ ப்ரஹ்ம-ஆத்ம ஐக்கியஞானத்தின்‌ பலனே ஆகும்‌, கர்மத்தின்‌ பலன்‌ அல்ல. 
இருந்தாலும்‌, மோக்ஷத்தை அடைய கர்மத்தினால்‌ எந்த பலனும்‌ இலலை என்றும்‌ நாம்‌ சிந்தித்தல்‌ 
கூடாது. காரணம்‌, கர்மமானது நேரடியாக இல்லாமல்‌ சித்தசுத்தி, ஞான பிராப்தி ஆகிய க்ரமங்களின்‌ 
வாயிலாக மோஷத்திற்கான காரணமாகின்றது. உபாசனையும்‌ இப்படிப்பட்ட கர்மமே ஆகும்‌. ஆனால்‌ 


௮௫ அந்தரங்கமான அதாவது மானசீகமான. கர்மம்‌ ஆகும்‌. இந்த அத்யாயத்தில்‌ கர்மத்தின்‌ 
இயல்பை குறித்த விசாரமானது செய்யப்படுகின்றது. 


19.1. ஞானகாண்டம்‌ மற்றும்‌ கர்மகாண்டத்தின்‌ வேறுபாடு 


மனிதன்‌ இன்பத்தை அடையவும்‌ துன்பத்தை நீக்குவதற்கும்‌ முயற்சியை செய்து கொண்டே 
இருக்கின்றான்‌. இன்பமும்‌ துன்பமும்‌ தனி நபர்‌ மற்றும்‌ காலத்தின்‌, காரணத்தினால்‌ வேறுபட்டதாக 
இருக்கின்றது. அதனால்‌, இது எவருக்கு, எவரால்‌, எதனால்‌, உண்டாகும்‌ என்று, ஒருவரும்‌ நிச்சயமாக 
கூறுதல்‌ இயலாது. பிரத்தியக்ஷம்‌ மற்றும்‌ அனுமானம்‌ முதலிய ப்ரமாணங்களாலும்‌ கூட நாம்‌ நிச்சயிக்க 
இயலாது. எப்படிப்பட்டவரானாலும்‌, ஒருவருடைய நிலையை கண்டு, அவர்‌ இன்பத்தை அடையவும்‌ 
துன்பத்தை நீக்கவும்‌ தக்க முறையைக்‌ கூறிவிட்டு அவருக்குக்‌ குறிப்பிட்ட நேரத்தில்‌ பலனைத்‌ 
தருமென்று சொல்ல இயலாது. காரணம்‌, இன்பத்தை அடையவும்‌ துன்பத்தை நீக்கவும்‌ நாம்‌ செய்யும்‌ 
கர்மத்தைத்‌ தவிர, நம்முடைய பூர்வ பிறப்புகளில்‌ நாம்‌ செய்த கர்மமும்‌, தெய்வமும்‌, காரணமாவதால்‌, 
இவை பிரத்தியக்ஷம்‌ முதலிய ப்ரமாணத்தினால்‌ நிச்சயிப்பது முடியாது. ஜீ வனுக்கு தனக்கு எது 
மேன்மையை அளிக்கக்கூடியது என்று தீர்மானிக்கவும்கூட சாமார்த்தியம்‌ இல்லை. அதனால்‌, தனக்கு 
ம்‌ நன்மையையும்‌ அளிக்கக்கூடிய வழியை ஆகமத்திலிருந்தே நாம்‌ அரிய வேண்டும்‌. 
ஆகமமே நாம்‌ மற்ற பிறவிகளில்‌ அடைய விரும்பும்‌ அல்லது நீக்கவிரும்பும்‌ வழிகளைக்‌ குறித்து, விதி 
மற்றும்‌ நிஷேதத்தையும்‌ கூற இயலும்‌. ஆத்மாவின்‌ இயல்பை கூறும்‌ வேதாந்தத்தில்‌ தர்கத்தையும்‌, 
அனுபவத்தையும்‌ சேர்த்து நிரூபணம்‌ செய்யப்படுகிறது. ஏனென்றால்‌, கடைசியில்‌ ஆத்மாவ 
அனுபவித்தாலேயே அறியப்படுகின்றது என்பதால்‌. ஆனால்‌, விதிநிஷேதத்தை அடிப்படையாக உள்ள 
வேதபாகத்தில்‌ தர்க்கம்‌ உபயோகப்படுவதில்லை. ஆகமம்‌ கூறுவதினாலேயே கர்மம்‌ அனுஷ்டிக்க 
தகுதியானதாக ஆகின்றது. 


மேன்மையையு 


ானது 
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19.2. வர்ணத்தின்‌ சிருஷ்டி 


கர்மம்‌ வர்ணத்திற்கு ஏற்றார்போல்‌ முறைப்படுத்தப்பட்டுள்ள து. அதனால்‌, முதலில்‌ வர்ணத்தை 
குறித்து கூறப்படுகின்றது. 


1. 8௭௭ ள ஊர அசி எக்‌ ௭௭ னர | என்னனா எண “ப்ரஹ்ம வா 
இதமக்ர ஆஸீத்‌ ஏகமேவ ததேகம்‌ ஸன்ன வ்யபவத்‌, தச்ச்ரேயோரூபமத்யஸ்ருஜத க்ஷத்ரம்‌”' 
சிருஷ்டியின்‌ துவக்கத்தில்‌ அக்னியின்‌ ரூபத்தில்‌ பிராம்மணன்‌ மட்டுமே இருந்தான்‌. இதைக்‌ குறித்து 
கூறும்பொழுது ஸ்ருதி அவனை ப்ரஹ்ம' என்று கூறுகின்றது. தான்‌ தனியொருவனாக இருக்கும்‌ 
காரணத்தினால்‌ அவன்‌ கர்மத்தை புரிய சாமர்த்தியம்‌ உடையவனாக இல்லை. காரணம்‌ இவனை 
காக்க ஒருவரும்‌ இல்லை. அதனால்‌ அவன்‌ க்ஷத்திரியரை சிருஷ்டித்தான்‌. இந்திரன்‌, வருணன்‌, 
சோமன்‌, பசுராஜ ருத்திரன்‌, பர்ஜன்யன்‌, யமன்‌, ஈசானன்‌ ஆகியவர்களே க்ஷத்திரிய தேவதைகள்‌ 
ஆவார்கள்‌ (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 1.4.11). எ a வனவள “ஸ நைவ வ்யபவத்‌ ஸ 
விச'மஸ்ருஜத ' இருந்தும்‌ அவன்‌ கர்மத்தைப்‌ புரியும்‌ சாமர்த்தியம்‌ அற்றவனாக இருந்தான்‌ 
காரணம்‌, கர்மத்தில்‌ ப்ரவ்ருத்திக்குத்‌ தேவையான பொருளை சம்பாதிக்க எவரும்‌ இல்லாததால்‌. அதை 
செய்வதற்காக வைச்ய ஜாதியானது சிருஷ்டிக்கப்பட்டது. எட்டு வசு, பதினொன்று ருத்திரன்‌, 
பன்னிரண்டு ஆதித்யன்‌, பதிமுன்று விச்வேதேவன்‌, நாற்பத்தொன்பது மருத்‌ ஆகியவர்களே வைச்ய 
தேவதைகள்‌ (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 1.4.12.). 8 ட்‌ வ எ Wz எள qT 9 பிசி ௭8 
மய்ய gaa 1௮ “ஸ்‌ நைவ வ்யபவத்‌ ஸ சென'த்ரம்‌ வர்ணமஸ்ருஜத பூஷணமியம்‌ வை 
போஷேயஹீதம்‌, ஸர்வம்‌ புஷ்யதி யதிதம்‌ கீஞ்ச அப்படியும்‌ அவன்‌ சாமர்த்தியம்‌ உடையவன்‌ 
ஆகவில்லை. ஏனென்றால்‌ கர்மத்தை போஷாக்காக செய்வதற்காக எவருமில்லாததால்‌. அதன £ல்‌, 
அவன்‌ சூத்திர ஜாதியை சிருஷ்டித்தான்‌. இதுவே பூஷா ஆகும்‌. காரணம்‌ எல்லாவற்றின்‌ போஷனை யும்‌ 
இதுவே செய்கின்றது (ப்ருகதாரண்யகம்‌ 1.4.13). 


2. ௭7௭ ண எளி எண்‌ “ஸ நைவ வ்யபவத்‌ தச்ச்ரேயோ ரூபமக்ய- 
ஸ்ருஜத தர்மம்‌” - இவ்வாறாக நான்கு வகை சிருஷ்டியை செய்த பின்னரும்‌ அவன்‌ கர்மத்தை 
செய்வதற்கு சாமார்த்தியம்‌ உடையவன்‌ ஆகவில்லை. காரணம்‌, க்ஷத்திரிய ஜாதி மிகவும்‌ உக்கிரமான 
இயல்புடையது. அதை அடக்க வேண்டியதாகின்றது. இதுபோலவே மற்ற ஜாதிகளையும்‌ 
தன்தன்னுடைய இயல்பான தோஷங்களிலிருந்து அடக்க வேண்டியதாகின்‌ றது. அதனால்‌ அவன்‌ 
தர்மத்தை சிருஷ்டித்தார்‌ (பிரு. 1.4.14). தர்மத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ ச்ரேஷ்டமான து எதுவுமில்லை. 
எல்லாம்‌ அதன்‌ கட்டுப்பாட்டில்‌ இருப்பதாகின்றது என்று நிச்சயித்தான்‌. எல்லா காலத்திலும்‌, எல்லா 
தேசத்திலும்‌ மிகவும்‌ பலகீனமானவரும்‌ கூட தன்னைக்‌ காட்டிலும்‌ பலமானவர்களை, அவர்கள்‌ அந்த 
நாட்டின்‌ இராஜாவானாலும்‌, அவர்களை தர்மத்தினால்‌ வெல்ல இயலும்‌ என்ற நம்பிக்கை 


கொண்டவர்களாகின்றனர்‌. தர்மமே சத்தியமாகும்‌, சத்தியமே தர்மமாகும்‌. சாஸ்திரத்திலிருந்து 
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நம்மால்‌ அறியப்படும்‌ பொருள்‌ சத்தியமாகும்‌, தர்மமானது அதன்‌ அனுஷ்டானமாகும்‌. அதனால்‌ 
ஞானத்திற்கும்‌, அனுஷ்டானத்திற்கும்‌ விஷயமாகிற தர்மம்‌ சாஸ்திரத்தை அறிந்தவர்களையும்‌, 
மற்றவர்களையும்‌ கட்டுப்பாட்டில்‌ வைக்கின்றது (பிரு. 1.4.15). அந்த நேரத்தில்‌ பரமாத்மால்‌ 
சிருஷ்ட்டிக்கப்பட்ட நான்கு வர்ணத்தில்‌ இவை யாவும்‌ கலந்ததாக உள்ளது. இவையிலிருந்தே நான்கு 
வர்ணத்தின்‌ சிருஷ்டி தோன்றியது. இதற்கு மூல காரணம்‌ அக்னி ரூபமான பிராமணன்‌ ஆனதால்‌ 
அக்னி ஸம்பந்தப்பட்டதாக அவருக்கு கர்மமானது உண்டாயிற்று. பிராமணன்‌ கர்மத்தை 
செய்கின்றான்‌. 4 ளன 30 “மைத்ரோ ப்ராஹ்மண உச்யதே” - மித்ர எல்லாரிடமும்‌ நட்பு 
பாராட்டுபவனே, பிராம்மணன்‌ (மனு ஸ்மிருதி 2.87). 


19.3. வர்ண தர்மம்‌ 


1. சர்வஞ்ஞரான பரமாத்மா எல்லோருடைய இதயத்திலும்‌ வசிக்கின்றார்‌. அவரவருடைய 
சம்ஸ்காரத்தை அனுசரிப்பதாகவுள்ள பிறப்பை அடைகின்றனர்‌. அப்படிப்பட்ட இந்த வர்ணாசிரம 
நிலைகளிலேயே இந்த உலக, சமூகம்‌ நிலைபட்டுள்ளது. அளி அக்கா: Ta ர: 
“அஜ்யேஷ்டாஸோ அகனிஷ்டாஸ: ஏதே ஸம்ப்ராதர: (ருக்‌ வேத மந்திரம்‌ - 5.60.5). 
இப்படிப்பட்ட வர்ணங்களில்‌ ஏதொன்றும்‌ பெரியதோ அல்லது சிறியதோ என்று இல்லை, எல்லோரும்‌ 
சகோதரர்களே ஆவார்கள்‌. நம்மால்‌ பிறப்பிலேயே அடையப்பட்ட குணங்களுக்கு ஏற்றாற்போல 
வேதத்தின்‌ மூலம்‌ அவரவருடைய தர்மத்தை புரியவைக்கின்றார்‌. எதுவரையில்‌ நாம்‌ அந்த தர்மத்தின்‌ 
அடிப்படையில்‌ செயல்படுகின்றோமோ, அதுவரையில்‌ அந்த தர்மங்களானது நம்மை காக்கின்றது. 
மயக்கம்‌, பேராசை முதலிய கெட்ட குணங்களால்‌ எப்பொழது இந்த தர்மத்திலிருந்து வீழ்கின்றனரோ 
அப்பொழது இந்த ஐகத்தில்‌ (உலகமானது) அழிவு உண்டாகின்றது (கீதை பாஷ்யம்‌ 3.35). 


2. மனிதன்‌ சமம்‌, தமம்‌, தபஸ்‌, தூய்மை, பொறுமை, நேர்மை, சாஸ்திர சிரத்தை, சாஸ்திர ஞானம்‌, 
ஆத்ம அனுபவம்‌ ஆகியவற்றுக்காகவே பிராம்மண ஜாதியில்‌ பிறப்பெடுக்கின்றனர்‌ (கீதை பாஷ்யம்‌ 
18.42). எவரில்‌ இப்படிப்பட்ட குணங்கள்‌ காணப்படுவதில்லையோ அவர்கள்‌ பிராம்மண பந்து, 
பிராம்மணர்களின்‌ சொந்தக்காரர்‌, மாத்திரமே ஆவார்‌, பிராம்மணர்‌ ஆவதில்லை என்று ஸ்ருதி 
அவர்களை நிந்திக்கின்றது (சாந்தோகியம்‌ 6.1.1.) பிராம்மணர்களின்‌ கர்மம்‌: அத்யயனம்‌, அத்யாபனம்‌, 
யஞம்‌, யாஜனம்‌, ப்ரதிக்ரஹம்‌ மற்றும்‌ தானம்‌ (கற்பது, கற்றுக்‌ கொடுப்பது, யாகம்‌ தனக்கு செய்வது, 
யாகம்‌ மற்றவருக்கு செய்விப்பது, ஏற்பது, கொடுப்பது), ஆகிய ஆறும்‌ ஆகும்‌. அரளி fe அரை: 
எள்‌ எரா “அவிசிஷ்டோ ஹி அதிகார: த்ரயாணாம்‌ வர்ணானாம்‌'' வேதத்தை படிப்பது, 
யாகம்‌ செய்வது மற்றும்‌ தானம்‌ தருவது ஆகியவை பிராம்மணர்‌, க்ஷத்திரியர்‌ மற்றும்‌ வைச்யர்கள்‌ 
செய்ய தகுதியுடையவர்கள்‌ (ப்ருகதாரண்யகம்‌ பாஷ்யம்‌ 4.4.22). ஆனால்‌, கற்றுக்‌ கொடுப்பது, யாகம்‌ 
செய்விப்பது மற்றும்‌ ஏற்பது பிராம்மணர்‌ மட்டுமே செய்யத்‌ தகுதியுடையவர்‌. அதிலும்‌, ஸ்மிருதியானது 
புரோகிதர்களின்‌ லக்ஷணத்தை கூறும்‌ பொழுது எவரொருவர்‌ எப்பொழுதும்‌ இனிமையான 
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விஷயத்தையே கூறுகின்றாரோ, எல்லோரையும்‌ விரும்புபபராக உள்ளாரோ, சமநோக்குடன்‌ 
இருப்பவரோ, தற்பெருமை அற்றவரோ, உண்மையையே எப்பொழுதும்‌ பேசும்‌ இயல்புடையவரோ, சமம்‌, 
தமம்‌ முதலியவை உடையவரோ புரோகிதர்‌ என்கின்றது. ஸ்ருதி இதையே என்‌ ௭8 எரா ஏராள: 
“வயம்‌ ராஷ்ட்ரே ஜாக்ருயாம புரோஹித:  - புரோகிதர்களான நாங்கள்‌ இந்த நாட்டில்‌ விழிப்புடன்‌ 
இருப்போம்‌ (தைத்திரீய ஸம்ஹிதா 1.4.10). அதாவது, அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ வைதிகமாக கர்மத்தை 
செய்வதுடன்‌, மற்றவர்கள்‌ அவரவர்கள்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ கர்மத்தை செய்யவும்‌, விழிப்புடன்‌ 
செயல்படுவோம்‌ என்று பொருள்‌. பெண்களுக்கு வேதத்தின்‌ கர்மத்தை செய்ய அதிகாரம்‌ இல்லை. 
எர: வார ரகானே 189 de ணரா “துஹிது: பாண்டித்யம்‌ க்ருஹதந்த்ர விஷயமேவ 
வேதே அனதிகாராத்‌”' மகளுக்கு அறிவின்‌ விஷயமாகின்றது வீட்டு வேலைகள்‌, காரணம்‌ 
அவளுக்கு வேதத்தில்‌ அதிகாரம்‌ இல்லாததே (பிருகதாண்யக பாஷ்யம்‌ 6.4.17). இதற்கு காரணம்‌, 
பெண்கள்‌ அந்தந்த காலத்தில்‌ செய்ய வேண்டிய கர்மமான நித்திய நைமித்திக கர்மத்தை அவர்கள்‌ 
உடல்‌ ரீதியான தர்மத்தால்‌ செய்ய இயலாததே ஆகும்‌. 


3. க்ஷத்திரிய குலத்தில்‌ பிறந்தவர்களுக்கான தர்மம்‌ இனி கூறப்படுகின்றது சூரத்தனம்‌, 
தீர்மானம்‌, கடினங்களை எதிர்க்கும்‌ தைரியம்‌, இயல்பாக உண்டாகும்‌ செயல்களில்‌ எந்தவிதமான 
விறுப்பு வெறுப்பின்றி ஈடுபடுவது, யுத்தத்தில்‌ புறமுதுகிடாதது, தானம்‌ செய்வது, தன்னுடைய 
பிரஜைகளிடம்‌ காட்டும்‌ பிரபுத்‌ தன்மையில்‌ ஈச்வரத்தன்மையை காண்பிப்பது முதலியைவ (கதை 
பாஷ்யம்‌ 18.43). இப்படி இருந்து அவர்கள்‌ தன்னுடைய மக்களிடம்‌ பொருள்‌ வசூலிக்க வேண்டும்‌, 
அவர்களை காப்பதில்‌ ஈடுபடாத அரசரை ஸ்மிருதியானது பெரிய பாவம்‌ செய்தவராக ஏற்கின்றது. 
வர்ணாச்ரம தர்மத்தை காப்பது இவரே ஆகும்‌. தன்னுடைய பரிவாரத்தை (சுற்றத்தினைவிட) 
பிரஜைகளின்‌ நன்மையையே கருத்தில்‌ வைத்து செயல்படுவது அவருடைய முக்கியமான தர்மமாகும்‌. 


4. வைச்ய குலத்தில்‌ பிறந்தவர்‌ நிலம்‌, மாடு முதலியவைகளெ காத்தல்‌, வியாபாரம்‌ முதலியவை 
செய்கின்றன. உலகத்தில்‌ பொருள்‌ ஈட்டுவது இவருடைய முக்கிய தொழிலாக இருக்கின்றது. 
அவருடைய வைதீக கர்மத்தில்‌ உள்ள தகுதி முன்னரே கூறப்பட்டுவிட்டது (கீதை 18.44). 


5. சூத்திர பிறப்பு கர்மத்தை போஷணை செய்வதே ஆகும்‌. அவர்‌ பூஷ குலத்தவர்‌ ஆவார்‌. 
தனக்காகவும்‌ இந்த சமூகத்திற்காகவும்‌ அவசியமான பொருட்களின்‌ உற்பத்திக்கு உதவி செய்வதே 
அவருடைய முக்கியமான செயல்‌ ஆகும்‌. இராஜதர்மத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ளதாவது: இராஜா தன்னுடைய 
மந்திரி மண்டலத்தில்‌ 3 அல்லது 4 நல்ல புத்திசாலி மற்றும்‌ குணமுடைய சூத்திரர்களை அமர்த்த 
வேண்டும்‌ என்று. உலக நடப்பு குறித்த எல்லா வித்யைகளிலும்‌ இவர்களுக்கு தகுதி இருந்தாலும்‌, 
வைதீக கர்மத்தில்‌ எந்த தகுதியும்‌ கூறப்படவில்லை. இதற்கு காரணம்‌, அந்தந்த வேளையில்‌ 
செய்யப்பட வேண்டியதான வைதீக கர்மம்‌ அவர்களுடைய அன்றாட கர்மத்தினுடன்‌ சரியாக 
பொருந்தாது என்பதே. இது அவருடைய ஆன்மீக முன்னேற்றத்திற்கு எந்த வகையான தடையாகவும்‌ 
இல்லை. அது எவ்வாறென்றால்‌, மற்ற மூன்று வர்ணத்தவர்களும்‌ எந்த கர்மத்தை செய்வதால்‌ சித்த 
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சுத்தியை அடைகின்றார்களோ அதை இவர்கள்‌ தங்களுடைய தர்மத்தை செய்வதாலேயே 
அடைகின்றார்கள்‌ என்பதால்‌. அவர்களுக்கு தர்ம ஞானமும்‌, ஆத்ம ஞானமும்‌ புரானங்களிலிருந்து 
கிடைக்கின்றது. முடிவாக, வேதாந்த சாஸ்த்திரத்தால்‌ எந்த தத்துவத்தை குறித்து நாம்‌ அறிய 
வேண்டுமோ அந்த தத்துவத்தில்‌ எந்த வர்ணமோ ஆசிரமமோ இல்லை. அதனால்‌ 
இருபிறப்பாலரல்லாத விதுரர்‌, தர்மவ்யாதர்‌, நாயன்மார்கள்‌, ஆழ்வார்கள்‌ முதலியவர்களும்‌ 
ப்ரஹ்மஞானிகளாக பிரபலமானவர்களாக போற்றப்படுகின்றனர்‌ (அத்யாயம்‌ 2.6) 


19.4. ஆச்ரம தர்மம்‌ 


ப்ரஹ்மசரியம்‌, கார்ஹஸ்த்யம்‌, வானபிரஸ்தம்‌ மற்றும்‌ சன்யாசம்‌ ஆகிய நான்கு ஆசிரமம்‌. 
உபநயனம்‌ செய்யப்பட்ட ப்ரஹ்மச்சாரி தன்னுடைய பெற்றோரை விட்டு ஆசாரியரிடத்தில்‌ தங்கி 
அவருக்கு உரிய சேவை செய்துகொண்டு வித்யையை (கல்வி) கற்கவேண்டும்‌. இது முடிந்தவுடன்‌ 
ஆச்சாரியருக்கு தகுந்த தகூவஷிணை தந்து பின்னர்‌ அவருடைய அனுமதியுடன்‌ வீட்டுக்கு திரும்பி 
கிருகஸ்தன்‌ ஆக வேண்டும்‌. தன்னுடைய வர்ணத்திற்கு ஏற்பான வைதீக கர்மத்தை செய்தபடி 
தன்னுடைய வாழ்வை அவர்‌ கழிக்க வேண்டும்‌. அவருக்கு பேரன்‌ பிறந்த பின்னர்‌, தன்னுடைய மகன்‌ 
அவனுடைய மகனுக்கு சரியான பரம்பரையின்‌ அறிவை தருகின்றதை கண்ட பின்னர்‌ அவர்‌ 
வானபிரஸ்த ஆசிரமத்தை அடைய வேண்டும்‌. வானபிரஸ்த்தத்தில்‌ உடலை வருத்திக்‌ கொள்வதே 
முக்கியமான தவமாகும்‌. அதன்‌ பின்னர்‌ சன்யாச ஆசிரமத்தை முறைப்படி அடைய வேண்டும்‌. 
சன்யாசியின்‌ தர்மம்‌ இதற்கு முன்‌ மிக விஸ்தாரமாக காண்பிக்கப்பட்டுவிட்டது. 


19.5. கர்மம்‌ 

வேதத்தில்‌ நான்கு வகை கர்மம்‌ கூறப்பட்டுள்ள து: 

1. நித்திய கர்மம்‌ : இந்த வகை கர்மம்‌ ஒவ்வொரு நாளும்‌ முறைப்படி செய்யப்பட 
வேண்டியதாகும்‌. இதனுடைய அறிவு ப்ரஹ்மச்சரிய நிலையிலேயே அடையப்படுகிறது. கிருகஸ்த 
ஆசிரமத்தை அடையும்‌ முன்னரே ஒருவன்‌ ப்ரஹ்மச்சரிய விஷயத்தில்‌ ரிஷிகளுக்கும்‌, யஞ்ஞ 
விஷயத்தில்‌ தேவதைகளுக்கும்‌, பிரஜை விஷயத்தில்‌ பித்ருக்களுக்கும்‌ கடன்பட்டவர்‌ ஆகின்‌ றனர்‌. 
இந்த கடனை அடைப்பதே இந்த கர்மத்தின்‌ முக்கிய குறிக்கோள்‌. (பிர. பா. 1.4.10) இதில்‌ தேவ 
யஞ்ஞும்‌, ரிஷி யஞ்ஞம்‌, பித்ரு யஞ்ஞம்‌, மனுஷ்ய யஞ்சம்‌ மற்றும்‌ பூத யஞ்சூம்‌ என்ற ஐந்து அங்கங்கள்‌ 
உள்ளன. ஸ்ருதி இந்த கர்மத்திற்கு பலன்‌ எதுவும்‌ கூறவில்லை. ஆனால்‌ மீமாம்ஸகர்கள்‌ இதை 
செய்யாமல்‌ இருந்தால்‌ தோஷம்‌ உண்டாகும்‌ என்று கூறுவர்‌. (அத்யாயம்‌ 5. 7) இது தவறு, காரணம்‌, 
செய்யாமலிருந்தால்‌ என்ற இன்மையிலிருந்து தோஷம்‌ எனும்‌ பாவம்‌ தோன்றுதல்‌ இயலாது. ஆனால்‌ 
இதை செய்யாமல்‌ அந்நேரத்தில்‌ வேறொரு தவறான கர்மத்தை செய்தால்‌ தோஷம்‌ உண்டாகும்‌: 
நித்திய கர்மத்திறகு பாவ பலனாக என்றும்‌ அடையப்பெறுகிறதே. 
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2. நைமித்திக காமம்‌ இது விசேஷ நிமித்தமானது உண்டாகும்‌ போது செய்யப்படுவது. 
உதாரணத்திற்கு, கிரகணம்‌ போது செய்வது, பித்ரு சிராத்தம்‌, தர்ப்பணம்‌ முதலியன. இதற்கும்‌ 
புண்ணியம்‌ பலனாக அமை கிறது. இதையும்‌ உரிய நேரத்தில்‌ செய்வது அவசியம்‌. 


3. காமியகர்மம்‌ ஏதாவது ஒரு விருப்பத்தை அடைய ஸ்ருதியில்‌ கூறப்பட்ட கர்மத்தை செய்தல்‌ 
காமிய கர்மம்‌ ஆகும்‌. புத்திரன்‌ அடைய புத்திர காம இஷ்டி, மக்களின்‌ தலைவராக ஆசையுள்ளவர்‌ 
சாங்கிரண இஷ்டி (ஸாம்க்ரண்யேஷ்டா யஜதே இமாம்‌ ஜனதா ஸம்க்ரஹ்னாநீதி தைத. ப்ரா. 3.9.8), 
சுவர்கத்தை அடைய ஜ்யோதிஷ்டோம ( ஜ்யோதிஷ்டோமேன ஸ்வர்ககாமோ யஜேத' - தாண்டய 
ப்ராஹ்மண 16.3.3) முதலியவை காமிய காமங்கள்‌ ஆகின்றன. 


4. பிரதிஷித்த கர்மம்‌ இந்த கர்மம்‌, வேதத்தினால்‌ நிந்திக்கப்பட்டது. எனா எக: qi a 
ஈன “தஸ்மாத்‌ ப்ராஹ்மண: ஸுராம்‌ ந பிபேத்‌' (காடக ஸம்ஹிதா 2.12) சாராயம்‌ (மது) குடிக்கக்‌ 
கூடாது. எ ஏஎ பரப ஒளிர | எ ராகி | எண: காளா “நாப்ஸு மூத்ர புரீஷம்‌ குர்யாத்‌, ந 
நிஷ்டீவேத்‌ ந விவஸன: ஸ்னாயாத்‌ நீரில்‌ மூத்திரம்‌, மலம்‌ செய்தல்‌ கூடாது, எச்சில்‌ துப்பக்‌ 
கூடாது, உடையில்லாமல்‌ (அம்மணமாக) குளிக்கக்‌ கூடாது. முதலியவை (தைத்ரீய ஆரண்யம்‌ 1.112) 
இவைகளை செய்வதால்‌ பாவம்‌ உண்டாகிறது. 


19.6 கர்மத்தினால்‌ மோக்ஷம்‌? 
இந்தப்‌ பகுதியில்‌ கேள்வி பதில்‌ மூலம்‌ கர்மத்தின்‌ மூலம்‌ மோக்ஷம்‌ உண்டாகாது என்று 
விளக்கப்படுகிறது. 


1. மோக்ஷமானது நிரதிசயமான (அளவிலடங்காத) இன்பம்‌ என்று கூறப்பட்டது. இன்பம்‌ 
புண்ணியத்தின்‌ பலன்‌ என்பதால்‌, அதிகமான மோக்ஷம்‌ புண்‌ ணியத்தால்‌ உண்டாவதா? 


எத்தனை புண்ணியம்‌ உள்ளதோ அத்தனை இன்பமே உண்டாகின்றது. ஆனால்‌ மிக 
அதிகமான புண்ணியம்‌ மிக அதிகமான புண்ணிய போகத்தை அடைவிக்கின்றது. 
ஆனால்‌, அந்த புண்ணியம்‌ தீரும்போது மீண்டும்‌ அந்த உலகத்திலிருந்து திரும்பி 
வரவேண்டியதாகும்‌. அதனால்‌ புண்ணியகர்மத்தினால்‌ அடையப்பெறும்‌ இன்பம்‌ 
அநித்தியம்‌ ஆகும்‌. அது நித்தியமான மோக்ஷத்தை தர இயலாது. 


பிரதிஷித்த கர்மத்தை விடுவதால்‌ பாவம்‌ நீங்கிவிடுகின்றது. காமிய கர்மத்தை விடுவதால்‌ 
புண்ணியம்‌ நீங்கி விடுகின்றது. நித்திய நைமித்திக கர்மத்தை புரிவதால்‌ 
மிரத்யவாயதோஷம்‌ நீங்குகிறது. இவ்வாறு செய்வதால்‌ மோக்ஷம்‌ உண்டாகுமா? 


வ்வகையில்‌ கர்மத்தை செய்பவருக்கும்‌, போன பிறவிகளில்‌ அடையப்பட்ட சஞ்சித்‌ 
தர்மத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ பிறவி எடுத்தாக வேண்டியதாகும்‌. இப்பொழுது செய்யப்படும்‌. 
நித்திய நைமித்திக கர்மமும்‌ புண்ணியமான பலன்‌ தருவதால்‌ அதன்‌ மூலமும்‌ பிறவி 
உண்டாகும்‌. அதனால்‌ இவ்வாறு செய்வதால்‌ மோக்ஷம்‌ உண்டாகாது. 
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இந்த பிறவியில்‌ மட்டும்‌ செய்யப்படும்‌ நித்திய நைமித்திக கர்மமானது சஞ்சித காமத்தை, 
அழிக்க போதுமானதில்லையா? போதுமானதென்றால்‌, மோக்ஷம்‌ உண்டாவது இயலுமா? 


அவ்வாறு ஆகுமானால்‌ மோக்ஷம்‌ உண்டாகும்‌, ஆனால்‌ அவ்வாறு ஆவதியலாது, காரணம்‌, 
நித்திய கர்மத்தின்‌ புண்ணியமானது சஞ்சித கர்மத்தின்‌ பாவத்தை நீக்க இயலும்‌ 


என்றாலும்‌ கூட புண்ணிய கர்மத்தை நீக்க இயலாது, ஆனால்‌ அதை மேலும்‌ 
அதிகரிக்கும்‌. அதனால்‌ இவ்வாறு மோக்ஷம்‌ உண்டாகாது. 


4. அவித்யை அழிவதால்‌ மோக்ஷம்‌ உண்டாகும்‌ என்று கூறப்பட்டது. நித்திய கர்மத்தால்‌ 
அவித்யையை நீக்க இயலாதா? 
நித்திய கர்மமோ அல்லது வேறு எந்த கர்மமாக இருந்தாலும்‌ அவித்யைக்கு 
விரோதமாகாததால்‌ அதை நீக்க இயலாது. 

5. சீருதி நித்திய காமத்திற்கு பலன்‌ கூறவில்லை. அதனால்‌ மோக்ஷம்‌ அதன்‌ பலனாக ஆக 
இயலாதா? 
காமத்தின்‌ பலன்‌ எப்படி இருந்தாலும்‌ அது அநித்தியமாக இருப்பதால்‌, மோக்ஷமோ 
நித்தியமானதால்‌ அது இயலாது. 

6. ண்‌ ன கொணர ரோ. AAA என்று ௮ கர்னாள ITT 
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அர்தாந்தரத்வாத்‌ தந்த்ராந்தரேஷு ச கர்தவ்யதயா அவகதத்வாத்‌ விதேயத்வமிதி சேத்‌” 


சித்த நிரோதம்‌ எனப்படும்‌ மானசீக கர்மத்தினாலாவது மோக்ஷ பலன்‌ உண்டாகுமா? 


இல்லை. எ 18 888 எனன (எனா என்‌ எக என்‌... எ 18 அ 


எண்ணை Ste எண்னை ணன்‌... எ ௫ எள்ளை Sf என்‌ Mera 
Hamad 


“நஹி வேதாந்தேஷ ப்ரஹ்மாத்ம-விஜ்ஞானாதன்யத்‌ பரமபுருஷார்த 
ஸாதனத்வேன அவகம்யதே....ந ஹி ஆத்ம விஜ்ஞான தத்ஸ்ம்ருதி ஸந்தான வ்யதிரேகேண 
சித்தவ்ருத்தி நிரோதஸ்ய ஸாதனமஸ்கி..... ந து ப்ரஹ்ம விஜ்ஞான வ்யதிரேகேண அன்யம்‌ 
மோக்ஷஸாதனம்‌ அவகம்யகே'' ப்ரஹ்ம-ஆத்ம- விஜ்ஞானத்தை காட்டிலும்‌ வேறொரு சாதனை 
மோக்ஷத்தை தரும்‌ என்று ஸ்ருதி கூறவில்லை. ஆனால்‌, ஆத்ம விஜ்ஞானமும்‌ அதன்‌ தொடர்ச்சியும்‌ 
சித்த நிரோதத்தை உண்டாகும்‌. (பிரு. பா. 1.4.7) அதனால்‌, 


இத்தனை கூறிய பின்னரே மோக்ஷ மார்க்கத்தில்‌ கர்மத்தை செய்ய அதிகாரத்தன்மையை 


கூறுதல்‌ வேண்டும்‌. காமிய கர்மத்தினால்‌ சுவர்க்கம்‌ முதலியவை அடையப்பெறலாம்‌. ஆனால்‌ 
மோக்ஷம்‌ அடைதல்‌ இயலாது. 
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பிரதிஷித்த கர்மம்‌ நரகம்‌ நிச்சயம்‌ தருவதாகும்‌. ஆனால்‌ நித்திய நைமித்திக கர்மத்தை எந்த 
எதிர்பார்ப்பும்‌ இல்லாமல்‌, அதாவது நான்‌ பகவானின்‌ தாசன்‌ (சேவகன்‌) அவரால்‌ வேதம்‌ மூலமாக 
கர்மங்கள்‌ கூறப்பட்டுள்ளன. அவையை மறுபேச்சின்றி, செய்தல்‌ வேண்டும்‌ இந்த முறையில்‌ பற்றற்று 
செய்வதால்‌ அதன்மூலம்‌ மனத்தூய்மை (சித்த சுத்தி) உண்டாகும்‌. எர: கரி ஒள்‌ எத எசான்‌ 
எனி “யோகின: கர்ம குர்வந்தி ஸங்கம்‌ த்யக்த்வாத்ம ச'த்தயே'” யோகிகன்‌ பற்றில்லாமல்‌ 
மனத்தூய்மைக்கு கர்மத்தை செய்கின்றனர்‌. (கீதை. 6.11) மனது எத்தனை தூய்மையாக 
இருக்கிறதோ அத்தனை தெளிவாக வேதாந்த பொருள்‌ விளங்கும்‌, ஞானம்‌ வளரும்‌, அதாவது 
சாஸ்திரத்தில்‌ கூறப்பட்ட நித்திய - நைமித்திக கர்மங்கள்‌ நேரடியாக மோக்ஷத்தை தர 
இயலானதானாலும்‌, அதனை அடைய காரணமாகும்‌, ஞானத்தை அடைய உதவி கரமாகும்‌, என்பதில்‌ 
சந்தேகமில்லை. (ஸூ.பா. 3.4.26) 


19.7. மோக்ஷமானது ஒன்றா, பலவா? 

பற்றற்று செய்யும்‌ நித்திய நைமித்திக கர்மம்‌ ஞானத்தை அடைய அவசியமானது என்று மேலே 
கூறப்பட்டது, 4 கண்ணனாக ஏனிஜர்‌ “ந கர்மணாமனாரம்பான்‌ நைஷ்கர்ம்யம்‌ 
புருஷோஃச்ணுதே இப்படிப்பட்ட கர்மத்தை செய்யாமலிருப்பவருக்கு ஞானம்‌ நிச்சயம்‌ உண்டாகாது 
(கீதை 3.4) ஆனால்‌, சிலர்‌ இவ்வாறு அபிப்பிராயபடுகிறார்கள்‌: மோக்ஷத்தை அடைய வழிகள்‌ உள்ளன. 
ஞான மார்க்கம்‌, கர்ம மார்க்கம்‌, பக்திமார்க்கம்‌ முதலியவையாகும்‌. எந்த வழியிலும்‌ ஒருவர்‌ செல்லுதல்‌ 
இயலும்‌ என்று. அவர்களுக்கு உண்மை தெரியாது. மோக்ஷம்‌ அடைய ஒரே ஒரு வழியே உள்ளது. 
கர்த்தா என்று தன்னை நினைத்துக்‌ கொண்டுள்ள அஞ்ஞானி மூலம்‌ கர்ம பலனென்‌ று பகவானுக்கு 
சமர்ப்பிக்கப்பட்டு, பற்றற்று (நிஷ்காம்யமாக) கர்மத்தை புரிவது என்பது இந்த பாதையில்‌ முதல்படி. 
இந்தப்‌ படியே கர்ம மார்கம்‌. இது முழுமையடைவதால்‌ உண்டாகும்‌ சித்த சுத்தியினால்‌ எப்பொ முதும்‌ 
பகவானை குறித்து நினைத்து, சிரவணம்‌ முதலியவற்றை செய்து தன்னுடைய நேரத்தை 
செலவிடுவது, இந்த பாதையில்‌ இது இரண்டாவது படி. இதுவே ஞான மார்க்கம்‌. விக்ன ரஜா 
ஒன ரான எள | எனி எள்‌ கள்ளர்‌ எரா “லோகே$ஸ்மின்‌ த்விதா நீஷ்டா 
புரா ப்ரோக்தா மயானக ஜ்ஞானயோகேன ஸாங்க்யானாம்‌ கர்மயோகேன யோகினாம்‌ - 
இரண்டு வழியானது என்னால்‌ கூறப்பட்டது. கர்ம மார்கம்‌ மற்றும்‌ ஞான மார்கம்‌ என்று, இதை 
விடுத்து மூன்றாவது ஒரு மார்கம்‌ இல்லை (கீதை 3.3) இவ்வாறு மோக்ஷம்‌ ஞானத்தின்‌ மூலமே 
கிடைக்கும்‌. வேறு எந்த வழியும்‌ இல்லை. ஒருவர்‌ தன்னுடைய வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ கர்ம 
மார்க்கத்திலேயே இருக்கலாம்‌. சிலர்‌ ஞான மார்க்கம்‌ மூலம்‌ தன்னுடைய பாதையை தொடங்கலாம்‌. 
அதனால்‌ இவ்விரண்டும்‌ சுதந்திரமான வழிகள்‌ என்று நினைக்கக்‌ கூடாது. ஏனென்றால்‌ ஞான 
மார்க்கத்தில்‌ செல்பவருக்கு இருக்கும்‌ ஆதாயம்‌ அவர்‌ இந்த பிறவியிலேயோ போன பிறவியிலேயோ 
செய்த கர்மத்தினால்‌ உண்டாகிறது என்று சாஸ்திரம்‌ கூறுகிறது. சாஸ்திரமே, கர்மத்தில்‌ மட்டும்‌ 
ஈடுபட்டவருக்கு மோக்ஷம்‌ இல்லை என்பதையும்‌ கூறுகின்றது. 
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ஆனால்‌ சிலர்‌ கூறுவது என்னவென்றால்‌ மோக்ஷத்தை அடைய ஞான மார்க்கம்‌ மட்டும்‌ இல்லை 
பக்தி மார்க்கமும்‌ உள்ளது என்று. ஆனால்‌ இது முற்றிலும்‌ தவறு. ஏனென்றால்‌ கெட்ட 
வாசனைகளானது மனதில்‌ இருக்கும்‌ போதும்‌ பக்தி மூலம்‌ மோக்ஷத்திற்கு விரோதமான ஆசைகள்‌ 
அடைய இயலும்‌. உதாரணத்திற்கு இராவணன்‌, அவனது பக்தியும்‌, ச்ரத்தையும்‌, தவமும்‌ 
மோக்ஷத்தைத்‌ தவிர வேறு பலன்களைக்‌ கொடுத்தது. 


௮: அரி ரன எண எண்‌ | எ என ஏர்‌ To: Hela aot “ர: ஸ்வதர்மம்‌ 
பரித்யஜ்ய பக்திமாத்ரேண ஜீவதி, ந கஸ்ய துஷ்யதே விஷ்ணு: ஆசாரேணைவ துஷ்யகி - 
எவன்‌ தன்னுடைய கர்மத்தை விட்டுவிட்டு பக்தி மட்டும்‌ செய்கிறாரோ, அவரை விஷ்ணுவும்‌ கூட 
விரும்பமாட்டார்‌, அவரும்‌ ஸ்வதர்மத்தை கடைப்பிடிப்பவரையே விரும்புவார்‌. (நாரத புராணம்‌) இப்படி 
பரம பக்தரான நாரதர்‌ கூறுகிறார்‌. அதனால்‌ பக்தி மட்டும்‌ இருந்தால்‌ போதுமானது வேறொன்றும்‌ 
தேவையில்லை என்பது கர்மத்தைக்‌ குறித்து அறியாமல்‌, சிரத்தையில்லாமல்‌, சோம்பேறியான 
அஞ்ஞானமுடையவனின்‌ லக்ஷணமாகும்‌. ஏனா வளப்‌: எமி ளன சொர: ETAT: 
ATE ரான; எளி “புருஷமாத்ர ஸம்பந்திபி: ஜபோபவாஸ தேவதாராதனாதீபி: தர்ம 
விசே்‌வஷை:: அனுக்ரஹோ வித்யாயா: ஸம்பவகி (ஸுூ.பா. 3.4.38) - வைதிக கர்மத்தில்‌ 
அதிகாரமற்றவர்கள்‌ பக்தி மட்டும்‌ செய்து மோக்ஷம்‌ அடைய வேண்டும்‌ என்று கூறுதல்‌ தவறு. 
காரணம்‌ அவர்களுக்கு வேறு வகையான பூஜை, ஜபம்‌ முதலியவை கூறப்பட்டுள்ளது. அவையே 


அவர்களுடைய கர்மம்‌ (ஸூ.பா. 3.4.38) 


19.8. பக்தி 


பக்தி சாதாரணமான(சாமானியமான) தர்மம்‌ ஆகும்‌. எவருக்கு பக்தி இல்லையோ அவர்‌ 
நாஸ்திகராவார்‌ இதைக்‌ குறித்து விவாதம்‌ செய்ய அவசியமில்லை. எவர்‌ முமுக்ஷ£ இல்லையோ, 
அப்படிப்பட்ட ஆஸ்திகரிடத்திலும்‌ பக்தி உள்ளது. துன்பத்தில்‌ இருக்கும்‌ ஆஸ்திகரான ஆர்த்தரும்‌, 
அதிகமான இன்பத்தை அடைய விரும்பும்‌ விஷய சுகத்தில்‌ இருப்பவரும்‌ பக்தரே ஆவர்‌. இன்ப துன்ப 
இரட்டைகளை கடந்து பகவானின்‌ உண்மை ஸ்வரூபத்தை அறிய ஆசைப்படும்‌ ஜிஞ்ஞாசுவும்‌ பக்தரே 
ஆவார்‌. அது மட்டுமல்ல அதை (அவரை) அறிந்த ஞானியும்‌ பக்தரே. பக்தி என்பது மனிதனுக்கு மட்டும்‌ 
இதயத்தில்‌ தோன்றும்‌ அன்பு ஆகும்‌. ஆனால்‌ சாதாரணமாக இந்த அன்பு தன்னிலும்‌, மனைவி, 
மகள்‌ முதலியவையிலும்‌ மட்டும்‌ இருக்கின்றதாக காணப்படுகிறது. இதுவே பகவான்‌ மற்றும்‌ குருவில்‌ 
தோன்றும்போது பக்தி எனப்படுகின்றது. சிரவணம்‌, பஜனை, சிந்தனை வணங்குதல்‌ முதலியவற்றால்‌ 
பக்தி அதிகரக்கின்றது. நாளடைவில்‌ அவருக்கு உலக வியவகாரத்தில்‌ எந்த ருசியும்‌ இருக்காது, 
இதுவே வைராக்கியமாகும்‌. அதன்‌ பின்னர்‌ சிரவணம்‌, மனனம்‌, நிதித்யாஸம்‌ மூலம்‌ ஞானம்‌ அல்லது 
ஆத்மஸா க்ஷாத்காரம்‌ ஸம்பவிக்கும்‌. 
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வி சரபர்‌ கர்கள்‌ என எண “மததீனம்‌ கர்மிணாம்‌ கர்மபலம்‌ ஜ்ஞானினாம்‌ 
ச ஜஞானபலம்‌” - கர்ம பலனானது பகவானின்‌ அதீனம்‌ என்பதுபோல, ஞான பலனும்‌ கூட 
அவருக்கு அதீனமே. (கீதை . பா. 15) சம்பந்த பாஷ்யம்‌) அதனால்‌ முழுக்ஷுவும்‌ கூட பகவத்‌ பக்தியை 
விட முடியாது. 


இனி, ஞானியில்‌ பக்தி இருப்பதைக்‌ குறித்து கூற வேண்டும்‌. ஏனை: எனின்‌ எ எனா ஏகன்‌: 
“வாஸுதேவ: ஸர்வமிதி ஸ மஹாத்மா ஸுதுர்லப: ” வாசுதேவனே எல்லாம்‌ என்று கருதும்‌ 
மகாத்மா மிகவும்‌ அரிதானவர்‌ (கீதை 7.11) 8 எரி ணு கள்ளை “தேஷாம்‌ ஜ்ஞான 
நீத்யயுக்க ஏகபத்திர்‌ விசி'ஷ்யதே” அவரில்‌ ஞானியானவர்‌ விசேஷமானவர்‌ (கீதை. பா. 7.11) 
ஏனென்றால்‌, அவர்‌ ப்ரம்மத்திலிருந்து ஜீவன்‌ வேறுபட்டது என்று எப்பொழுதும்‌ கருதுவதில்லை. 
எளி கால்க 09 ௭௭ “ஜ்ஞானீ த்வாத்மைவ மே மதம்‌ அவர்‌ வாசுதேவனின்‌ (என்னுடைய) 
ஆத்மாவே ஆகின்றார்‌ (கீதை 7.18) இந்த ஞானம்‌ பக்தியின்‌ மேன்மையான நிலை. இதே பக்தர்‌ 
ஜிஞ்ஞாஸு நிலையில்‌ எந்த பக்தியை காட்டினாரோ அது இப்பொழுது காணப்படுவதில்லை. அதனால்‌ 
சாதாரணமாவருக்கு சந்தேகம்‌ எழும்‌: அவருடைய பக்தி எப்படிப்பட்டதாகும்‌ என்று பக்தி 
இப்பொழுதும்‌ உண்டு, ஆனால்‌ அது த்வைதபாவம்‌ இல்லாத பரமாத்ம ஸ்வரூபமானது. 
உதாரணத்திற்கு, பரமேஸ்வரரை கல்யாணம்‌ செய்ய பஞ்சாக்னியில்‌ தபஸ்‌ செய்யும்‌ கிரிஜா, ஜிஞ்ஞாசு 
என்றால்‌, தன்னுடைய தவத்தால்‌ அந்த பரமேஸ்வரரில்‌ ஐக்கியமடையும்‌ கிரிஜா பரமேஸ்வரி, ஞானி 
ஆவார்‌. 


சாதனை ப்ரகரணத்தின்‌ தாத்பர்யம்‌ 


ப்ராரப்த அநுசரணையாக கர்மத்தை செய்து, தன்னுடைய சரீ ரத்தில்‌ நான்‌ என்‌ கிற அ த்யாசம்‌ 
இல்லாமல்‌, தன்னை எல்லோரிலும்‌ இருக்கும்‌ ப்ரம்மமே என்று நினைக்கும்‌ சர்வாத்மபாவமே மோக்ஷம்‌ 
ஆகும்‌. இந்த ஞானம்‌ ஸ்ருதியின்‌ பொருளை சிரவணம்‌, மனனம்‌, நிதித்யாசனம்‌ செய்வதாலேயே 
உண்டாகின்றது. இந்த ஞானம்‌ மனதில்‌ நிலைப்பட சித்த சுத்தியின்‌ அவசியம்‌ உள்ளது. எவ்வாறு, 
ஞானத்தினாலேயே மோக்ஷம்‌ உண்டாகுமோ, அதுபோல சித்த சுத்தியானது கிரகஸ்தருக்கு பற்றற்ற 
கர்மத்தினாலும்‌, சன்யாசிகளுக்கு நிஷ்காம (பற்றற்ற) உபாசனை மற்றும்‌ சிரவணம்‌, மனனம்‌, 
நிதித்யாசனத்தினாலும்‌ அடையப்பெறுகிறது. ஞானத்திலோ, கர்மத்திலோ, பக்தியானது ஊடுருவி 
இருக்கின்றது. அதனால்‌ பக்தியோகம்‌ மோக்ஷத்திற்கு தனியான வழி இல்லை. 


கேள்வி: 
1. மோக்ஷம்‌ எதன்‌ பலனாக உள்ளது? 


2. மோக்ஷத்தை அடைய கர்மத்தால்‌ ஏன்‌ முடியாது? 
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இன்பம்‌ துன்பமானது இந்த காரணத்தால்‌ உண்டாவது என்று யாராலும்‌ ஏன்‌; 
சுட்டிக்காட்டுவது இயலா து? 


ஜீவனிற்கு மேன்மையான மார்க்கத்தை எந்த ப்ரமாணம்‌ மூலம்‌ அறியவேண்டும்‌? ஏன்‌? 
வர்ணத்தின்‌ சிருஷ்டி எவ்வாறு உண்டானது? 

தர்மத்தின்‌ சிருஷ்டி ஏன்‌ உண்டானது? 

சமாஜம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

ப்ராம்மணனுக்கு இயல்பாக உண்டாகும்‌ கர்மம்‌ என்ன? 

புரோகிதரை, ஸ்ருதி, ஸ்மிருதி எவ்வாறு வர்ணித்துள்ள து? 

க்ஷத்திரியரின்‌ இயல்பான கர்மம்‌ என்ன? 

வைச்யனின்‌ இயல்பான கர்மம்‌ என்ன? 

சூத்திரன்‌ எந்த எந்த கர்மம்‌ செய்ய வேண்டும்‌? 

ஆசிரமம்‌ என்னென்ன? அதன்‌ தர்மம்‌ என்ன? 


ப்ரதிஷித்தம்‌ மற்றும்‌ காமிய கர்மத்தை விடுத்து நித்திய நைமித்திக கர்மத்தை மட்டும்‌ 


செய்வதால்‌ ஏன்‌ மோக்ஷம்‌ உண்டாகாது? 

சித்த சுத்தி எவ்வாறு உண்டாகிறது? 

கர்மத்தினால்‌ மோக்ஷம்‌ ஏன்‌ அடையபடுவதியலா து? 

மோக்ஷ மார்கத்தின்‌ படிகள்‌ என்னென்ன? 

பக்தியினால்‌ மட்டும்‌ மோக்ஷம்‌ உண்டாகும்‌ என்பது ஏன்‌ தவறு? 

பக்தி என்றால்‌ என்ன? பக்தியின்‌ மூலம்‌ ஞானம்‌ எவ்வாறு உண்டாகிறது? 


ஞானியில்‌ பக்தி எந்த ரூபத்தில்‌ இருக்கின்றது? 


ஜஹி 





முடிவுரை 


கூறப்பட வேண்டியது கூறப்பட்டுவிட்டது. இதுவே வேதாந்தத்தின்‌ சாரமாகும்‌. இவை 
முழுவதையும்‌ சிமஹாவலோகனமாக திரும்பி சுருக்கமாக கண்டால்‌ விஷயம்‌ மிகவும்‌ தெளிவாகும்‌. 
நினைவிலும்‌ நிற்கும்‌. இந்த சாரத்தின்‌ சாரத்தை இனி காண்போம்‌. 


நமக்குமுன்‌ உள்ள விஷயம்‌ ஐகத்‌, ப்ரஹ்மம்‌ மற்றும்‌ ஜீவனின்‌ உண்மையான ஸ்வரூபத்தை 
குறித்து முடிவு செய்தல்‌ என்பதாகும்‌. இதை அறிவதால்‌ அடையப்படும்‌ பலனே மோக்ஷமாகும்‌. இதனை 
அடைவதென்பது எல்லோராலும்‌ இயலாது. அதற்கு அதிகாரத்‌ தன்மை அவசியம்‌ (அத்யாயம்‌ 1). 


நித்திய அநித்திய வஸ்துவின்‌ விவேகம்‌, வைராக்யம்‌, சமம்‌ முதலிய ஆறு ஸம்பத்திகள்‌ மற்றும்‌ 
முமுக்ஷுத்தன்மை இவையே. மோக்ஷமடைய ஜாதி, பால்‌ முதலிய பிரிவுகள்‌ இல்லை (அத்யாயம்‌ 2). 


இந்த குணங்கள்‌ இருந்தாலும்‌ சத்குருவின்‌ உதவி இல்லாமல்‌ மோக்ஷத்தை தானே தனித்து 
சுய முயற்சியால்‌ அடைய நினைத்தல்‌ கூடாது. எத்தனை அறிவாளியும்‌, சாஸ்திரம்‌ அறிந்தவரும்‌ 
இவ்வாறு முயல்வது தவறு. குருவின்‌ தகுதியாவது, பரம்பரையாக கடைப்பிடிப்பதும்‌ சாஸ்திர ஞானமும்‌ 
ஆகும்‌. இப்படிப்பட்ட குணமுள்ள குருவை தேடி அடைவது முழுக்ஷுவின்‌ கடமையாகும்‌. இப்படிப்பட்ட 
சத்குருவானவர்‌ பகவானின்‌ கருணையால்‌ மட்டுமே அடையப்படுவார்‌. துர்பாக்கியத்தால்‌ தகுதியற்ற 
குருவினை அடைந்துவிட்டால்‌, விஷயம்‌ தெரிந்த பின்னர்‌ அவரை அப்பொழுதே கைவிட வேண்டும்‌ 
(அத்யாயம்‌ 3). 


குருவானவர்‌ சாஸ்திரத்தின்‌ ஆகம ப்ரமாணம்‌ (வேதம்‌) மூலமே நமக்கு படிப்பிக்கின்றார்‌. அவர்‌ 
நமக்கு ப்ரத்யக்ஷம்‌, அனுமானம்‌, உபமானம்‌ மற்றும்‌ அர்த்தாபத்தி ப்ரமாணங்கள்‌ மூலம்‌ ஆத்ம 
ஸ்வரூபமானது ஏன்‌ அடைய முடியாது என்றும்‌ கூறுவார்‌. அதனால்‌ தர்மம்‌, அதர்மம்‌ மற்‌ றும்‌ 
ப்ரக்ருதியிலிருந்து கடந்ததான விஷயமும்‌ இதன்‌ மூலமே நமக்கு தெளிவாகின்றது(அத்யாயம்‌ 4). 

முன்னர்‌ சில அத்யாயங்களில்‌ தீர்மானிக்கப்பட்ட ஜகத்தின்‌ உண்மை ஸ்வரூபம்‌ ப்ரஹ்மமேயாகும்‌. 
அதனால்‌ அது வேதம்‌ மூலம்‌ மட்டுமே நிச்சயிக்கப்பட்டதாகிறது. அதனால்‌ ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலாய 
ப்ரமாணங்களின்‌ பிடியில்‌ அகப்படுவதில்லை. இருந்தும்‌ வேதாந்த விரோதியான நாஸ்திக மதத்தினர்‌ 
அதை ப்ரத்யக்ஷம்‌ முதலிய ப்ரமாணம்‌ மூலமே அடைய (தீர்மானிக்க) முயற்சிக்கின்றனர்‌. இதில்‌ ஒரு 
சித்தாந்தமும்‌ சரியல்ல. வைதிகர்களானாலும்‌ மீமாம்ஸிகள்‌ ஆனாலும்‌, கூறுவது ஜகத்‌ அனாதி 
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என்றும்‌ இதன்‌ இருப்பை ஸ்ருஷ்டி என்று கூறக்கூடாது எனவும்‌, இதுவும்‌ தவறு. அதனால்‌ 
வேதத்திற்கு ஏற்புடையதான தர்க்கத்தின்‌ மூலமே இதை நாம்‌ நிர்ணயிக்க இயலும்‌ (அத்யாயம்‌ 5). 


ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தின்‌ அபின்னநிமித்த-உபாதான காரணமென்று ச்ருதி கூறுகின்றது. இது 
வேதாந்தத்தின்‌ உயிர்மூச்சு போன்றது என்பதால்‌, இதை மிகவும்‌ தெளிவாக அறிதல்‌ அவசியம்‌. 
சிருஷ்டிக்கு முன்னால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ மட்டுமே இருந்தது என்று கூறப்பட்டது. அதனால்‌ இப்பொழுது 
அனுபவத்தில்‌ வரும்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ அந்த ப்ரஹ்மமல்லாமல்‌ வேறு எதுவும்‌ உபாதானமாக இருத்தல்‌ 
இயலாது. அதனால்‌ தெளிவாவது, இந்த ஜகத்தின்‌ உண்மையான ஸ்வரூபம்‌ ப்ரஹ்மமே. ப்ரஹ்மம்‌ 
காரணம்‌, ஜகத்‌ அதன்‌ காரியம்‌. இந்த காரிய-காரண சம்பந்தம்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ திறனாகும்‌. 
முழுக்ஷக்கள்‌ இதை மிகவும்‌ தெளிவாக புரிந்து கொள்ள ஒவ்வொரு தலைப்பிலும்‌ தெளிவாகக்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது. இவை எல்லாம்‌ பரஸ்பரம்‌ ஸம்பந்தப்பட்டது. இதை மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ மனனம்‌ 
செய்தல்‌ சாஸ்திர ஞானத்திற்கு மிகவும்‌ அவசியமானதாகும்‌ (அத்தியாயம்‌ 6). 


ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தின்‌ அபின்னநிமித்த உபாதான காரணம்‌ என்‌ று வேதாந்தம்‌ கூறுகின்றது. இந்த 
விஷயத்தை எதிர்க்கும்‌ கடந்த, நிகழ்‌ மற்றும்‌ எதிர்கால வித்வான்‌௧ளின்‌ சந்தேகங்கள்‌ முழுவதும்‌ 
இங்கு இதன்‌ மூலம்‌ தெளிவாகின்றது. மிகவும்‌ நீண்ட நெடிய பதில்களாகும்‌. ஆனால்‌ உபாதி எனும்‌ 
பரிபாஷை சொல்லினால்‌ இவை மிகவும்‌ சுருக்கமாக கூறப்பட்டுள்ளது. ப்ரஹ்மத்திற்கு ஜகத்‌ என்ற 
காரியம்‌ உபாதி ஆகும்‌. காரியம்‌ வாசாரம்பணம்‌ நாமதேயம்‌ மட்டுமே. 


ஐகத்திற்கு பல குறிகள்‌ உள்ளன. கூறப்பட்ட வகையில்‌ ஜகத்‌ காரணமாக ப்ரஹ்மம்‌ 
இருக்குமானால்‌ அவை இரண்டின்‌ இடையிலும்‌ ஒரு விசித்திரமான சக்தி இருத்தல்‌ அவசியம்‌. அதுவே 
மாயை ஆகும்‌. இதுவே ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபத்தை மறைத்து அதை வேறு ரூபத்தில்‌ காண்பிப்பதான 
ப்ரஹ்ம சக்தி ஆகும்‌. இது முக்குணம்‌ கூடியதும்‌ பரிணாமி நித்தியம்‌ (மாற்றம்‌ அடையக்கூடிய நித்தியம்‌) 
காரியத்தின்‌ பார்வையில்‌ காரியமாகவும்‌, காரணத்தின்‌ பார்வையில்‌ காரணமாகவும்‌ இருப்பதாக 
காணப்படுகிறது. அதனால்‌ இது அநிர்வசனியமாகும்‌. ஆனால்‌ உண்மையில்‌ இது ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 
வேறுபட்ட ஸ்வரூபம்‌ அல்ல (அத்தியாயம்‌ 8). 


இவ்வாறு ஜகத்‌ ஸ்வரூபத்தை ப்ரஹ்மம்‌ என்று நிரூபித்த பின்னர்‌, ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபத்தை 
குறித்து நாம்‌ அறிவதவசியம்‌. ஜகத்தில்‌ அதன்‌ இருத்தலிருப்பதால்‌ அதை இங்கேயே நாம்‌ தேடுவது 
முறையாகும்‌. இதைத்‌ தவிர நமக்கு வேறு வழியில்லை. ஆனால்‌ ஐகத்தில்‌ காணப்படுவதான 
விகாரமானது ப்ரஹ்மத்தில்‌ இல்லை. இந்த விகாரத்திலிருந்து ப்ரஹ்மத்தை வேறுபடுத்தி அறிவது 
அவசியம்‌. முதலில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ விசேஷணங்களினால்‌ (சிறப்புகளினால்‌) பின்னர்‌ லக்ஷணங்களாலும்‌ 
(குறிப்புகளாலும்‌) தெளிவிக்கப்பட்டது. சர்வஞ்ஞத்வம்‌, விசேஷணம்‌, சத்யத்‌ தன்மை முதலியவை 
லக்ஷணம்‌. விசேஷணத்தை காட்டிலும்‌ லக்ஷணங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபமேயாகும்‌. 
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இங்கு காரிய-காரண அனன்யத்தன்மையை மிகவும்‌ சூக்ஷமமாக விசாரம்‌ செய்து, சத்தியம்‌ 
அசத்தியம்‌ அநிர்வசனீயம்‌, மித்யா முதலிய சொற்களின்‌ பொருட்கள்‌ தெளிவாக்கப்பட்டுள்ளது, 
ப்ரஹ்ம சம்பந்தமற்ற ஜகத்தானது மித்யையாகும்‌. இது காரிய- காரண அனன்யத்‌ தன்மையில்‌ 
இரண்டாவது பாகத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ள ஜகத்தாகும்‌. இது அநிர்வசனீயமாக இருக்காது. ஆனால்‌ 
முதல்‌ பாகத்தில்‌ கூறப்பட்ட ஜகத்‌ (காரியமானது) அசத்தியம்‌ மற்றும்‌ அநிர்வசனீயமும்‌ ஆகும்‌. 
(பார்க்கப்படும்‌) ஜகத்‌ இதுவே. ஜிக்ஞாசு (அறிய ஆசையுள்ளவர்‌) இதை சாஸ்திர மூலமாக 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபடாததாக அறிகின்றார்‌. ஆனால்‌ தன்னுடைய பூர்வ விவகார அறிவால்‌ 
அதை வேறுபட்டதாக அறிகின்றார்‌. இந்த கண்ணோட்டத்தில்‌ பாஷ்யக்காரரினால்‌ ஜகத்‌ 
அநிர்வசனீயம்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ளது. இது ஜிக்ஞாசுவின்‌ சந்தேகம்கொண்ட அறிவு. 


சந்தேகம்‌: கயிற்றினைக்‌ காணும்போது இது கயிறா? பாம்பா? என்பதே சந்தேக ஞானம்‌, இந்த 
சந்தேக ஞானத்திலும்‌ என்ன வேறுபாடு? 


பதில்‌: கயிற்றை நாம்‌ (பரீக்ஷித்து) பார்த்தபின்னர்‌ அறியப்படுவது, இங்கு பாம்பு முன்னரும்‌, 
இப்பொழுதும்‌ இல்லை. கயிறு மட்டுமே உள்ளது என்பதால்‌, இந்த பாம்பு மித்யையாகும்‌. 
அநிர்வசனீயமில்லை. சாஸ்திரம்‌ மூலம்‌ ஜகத்தை பரீக்ஷிப்பதால்‌ தீர்மானமாவது, ஜகத்‌ 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டதல்ல, வேறுபட்டதாக இருந்ததும்‌ அல்ல. மாற்றமடைவதாக 
இருந்தபோதும்‌ ஐகத்‌ எப்பொழுதும்‌ ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌. அதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ பிரிவற்றதே. 


முதலில்‌ நாம்‌ அறிய வேண்டியது, ப்ரஹ்மத்தின்‌ லக்ஷணத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்ட ஞானமானது 
நம்முடைய ந்தன பத காட்டிலும்‌ வேறுபட்டது. இது மனனத்திற்கு பின்னரே 
அறியப்படுகின்றது. (அத்யாயம்‌ 9) 

ப்ரஹ்மத்தின்‌ குறிப்பு மற்றும்‌ சிறப்புகளை கூறி ப்ரஹ்மத்திற்கு மிகவும்‌ நெருக்கத்தில்‌ நாம்‌ 
சென்றபோதும்‌, அதன்‌ ஸ்வரூபமானது அறியப்படுவதில்லை. ஏனென்றால்‌, அது நூறு சதவிகிதம்‌ 
எந்த லக்ஷணமும்‌ அற்றது. அதை நாம்‌ இந்த வகையாக அறிவதும்‌ இயலாது. அறிவிப்பதும்‌ இயலாது: 
நாம்‌ கூற முயற்சிக்கும்‌ சொற்களுக்கும்‌ குறிகளுக்கும்‌ கூட அதுவே ஆத்மாவானதால்‌, இது முழுவதும்‌ 
லக்ஷணமற்றதாகிறது. அதனால்‌ இதை ஸ்தூல அருந்ததி நியாயம்‌ மூலமாகவே அறியது வேண்டும்‌. 
அதுவும்‌, நம்முடைய ஜன்‌ னல்‌ மூலமாக சிறிய நக்ஷத்திரத்தை, நாம்‌ சுட்டிக்காட்ட, மரத்தின்‌ கிளை, 
கிளை மூலம்‌ பெரிய நக்ஷத்திரத்தையும்‌ அதன்‌ பின்னர்‌, சிறிய நக்ஷத்திரத்தையும்‌ காட்டுவதுபோல 
பின்னால்‌ கூறப்பட்ட விஷயத்தை புரிந்து கொண்ட பின்னர்‌ முன்னால்‌ கூறப்பட்ட விஷயத்தை 
நிராகரிப்பதற்காக முன்னே செல்லும்‌ முறைக்கே அத்யாரோபம்‌-அபவாதம்‌ என்ற பெயர்‌. இங்கு 
நிராகரிப்பது என்றால்‌ அதன்‌ ரூபத்தை நிராகரிப்பது. இதை அறிந்து கொள்ள பிராதிபாசிக சத்தியம்‌. 
வியாவகாரிக சத்தியம்‌, பாரமார்த்திக சத்தியம்‌ ஆகிய மூன்று சத்தியத்தை குறித்து அறிவது 
வேண்டும்‌. 
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இங்கு நாம்‌ ஒரு விசேஷமான விஷயத்தை நினைவில்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. அதாவது அத்வைத 
வேதாந்தத்தில்‌ உபாதியற்ற நிருபாதிகமான ப்ரஹ்மத்தை அத்யாரோபம்‌- அபவாதம்‌ மூலம்‌ 
முமுக்ஷுக்களுக்கு புரியவைக்கும்‌ இந்த உபாயத்தின்‌ மூலமே சிருஷ்டி முதலிய ப்ரக்ரியைகள்‌ 
வருணிக்கப்பட்டுள்ளன. இதை விடுத்து சிருஷ்டி முதலிய ப்ரக்ரியைகளுக்கு வேறு எந்த 
பிரயோஜனமும்‌ இல்லை. அதனால்‌ ப்ரஹ்ம ஆத்மாவின்‌ பிரிவற்றதான பரமார்த்த ஞான த்தின்‌ 
நிலையில்‌, சிருஷ்டி நிலையில்‌ அத்யாரோபமாக கூறப்பட்ட ஈச்வரன்‌ ஜீவனுள்ளே அனுபிரவேசிப்பது 
மாயை. ஆகாசம்‌ வாயு முதலிய சேதன-அசேதன ரூபமாக பலவாக தோன்றும்‌ தோற்றத்தில்‌, 
தன்னிலிருந்து வேறுபட்ட (ஆத்மாவிலிருந்து) எந்த ஒரு சத்யத்தன்மையும்‌ இல்லை. இதுவே 
உறுதியானது, இருப்பு முதலியவற்ற கூறுவதில்‌ உள்ள தாத்பர்யம்‌ என்று பகவான்‌ பாஷ்யகாரரும்‌, 
ஸ்ரீகெளடபாதாச்சாரியரும்‌ பல இடத்தில்‌ நிரூபித்துள்ளனர்‌: “அத்யாரோப அபவாதாப்யாம்‌ 
நிஷ்ப்ரபஞ்சம்‌ ப்ரபஞ்சதே அத்யாரோபம்‌ அபவாதம்‌ மூலம்‌ பிரபஞ்சமற்ற ப்ரஹ்மத்தை குறித்து 
வருணிக்கப்பட்டுள்ள து (கீதை. 13.13) 


“ஸுகாவபோதன ப்ரதிபத்யர்தம்‌ ... ... ந ஹி ஸ்ருஷ்ட்யாக்யாயிகாதீ பரிஜ்ஞானாத்‌ கிஞ்சித்‌ 
பலமிஷ்யதே ' சுலபமாக ஞானத்தை அடைவதற்கே அதைத்‌ தவிர சிருஷ்டி முதலியவற்றினைக்‌ 
குறித்து அறிவதில்‌ எந்த பிரயோஜனமும்‌ இல்லை (ஐ 2.1). 


* ஏர்‌ geafe wus: எண்ண: எ எனை: க Je ர்‌ எரி எ 
“ந ஹ்யயம்‌ ஸ்ருஷ்ட்யாதி ப்ரபஞ்ச: ப்ரகிபிபாகயிஷித: 
ந தத்ப்ரதிபத்த: கச்‌'சித்‌ புருஷார்தோ த்ருச்‌யதே சீரூயதே வா” 


இங்கு இருப்பு முதலியவற்றினை நிரூபிக்க எந்த விருப்பமும்‌ இல்லை. ஏனென்றால்‌ அதன்‌ 
சம்பந்தமான எந்தவொரு புருஷார்த்தமும்‌ காணப்படவில்லை, கேட்கப்படவுமில்லை. (மா.கா.1.4.14) 


இனி இந்த கிரந்தத்தின்‌ அடுத்த பாகம்‌ ஜீவ ப்ரகரணம்‌. மற்ற ப்ரகரண 
மிகவும்‌ விஸ்தாரமானது. காரணம்‌ ஜீவன்‌ தனக்காக எந்தெந்த பிரமையை 
மிகவும்‌ விஸ்தாரமானது என்பதால்‌ அதை நிராகரிப்பதான இந்த ப்ரகரண மும்‌ மிகவும்‌ விஸ்தாரமாக 
இருக்கிறது. ஒவ்வொருவராலும்‌ 'நான்‌' என்றே அறியப்படுவதான ஸ்தூல, சூக்ஷம சரீரமே. இங்கு 
முதல்‌ அத்யாயம்‌ மூலம்‌ விவரிக்கப்படுகிறது. இங்கு நாம்‌ கவனிக்க வேண்டியது, சாங்கியர்கள்‌ மூலம்‌ 
நிரூபிக்கப்படும்‌ பஞ்ச ப்ராணனாலும்‌, ஸ்ருதியின்‌ மூலம்‌ கூறப்பட்டதும்‌ வேறுபட்டது. ஜீவன்‌ ட 
பிறவியிலிருந்து அடுத்த பிறப்பினை அடையும்‌ போது ஸ்தூல உடலானது இங்கயே அழிந்து விடுகி றது. 
ஆனால்‌ ஸூக்ஷம உடலானது தொடர்ந்து செல்கிறது. உடல்‌, வாக்கு, மனது மூலம்‌ செய்யப்பட்ட 
கர்மத்தின்‌ ஸம்ஸ்காரம்‌ இதில்‌ அடங்கி இருக்கிறது. அதன்‌ காரணம்‌ அடுத்த பிறவியான து 
தோன்றுகிறது. இப்படி அனாதி காலமாக நடந்து வருகிறது. (அத்யாயம்‌ 11). 


த்தைக்‌ காட்டிலும்‌ இது 
சிருஷ்டிக்கிறதோ அது 
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இந்த அனாதியான கர்மத்தின்‌ காரணமே அவித்யையான காரண சரீரம்‌ ஆகும்‌. 
அவித்யையினாலேயே ஜீவன்‌ நல்ல-கெட்ட கர்மத்தை செய்கிறது. அதன்‌ பலனையும்‌ அடைகிறது. 
தன்னைத்தானே அறிந்து கொள்ளாததே அவித்யையாகும்‌. இப்படி அறியாததே அத்யாசம்‌ ஆகும்‌. 
உடல்‌ என்கிற உபாதி காரணமாக தன்னை ஆண்‌, பெண்‌, பருமன்‌, முதலியதாக நினைக்கின்றது. 
புத்தி உபாதி காரணமாக தன்னை இன்பமானவன்‌, துன்பமானவன்‌ முதலியதாக நினைக்கிறது. 
சாஸ்திரம்‌ கூறுவதாவது அதன்‌ உபாதியற்ற ஸ்வரூபமே ப்ரஹ்மம்‌ என்று. ஜீவன்‌ அதை புரிந்து 
கொண்டதனால்‌ அதன்‌ தாதாத்மிய பாவம்‌, உடல்‌ முதலியவையிலிருந்து விட்டுப்‌ போகிறது. 
செய்பவன்‌, அனுபவிப்பவன்‌ என்ற நிலையும்‌ விட்டுப்‌ போகின்றது. அதன்‌ அந்தக்கரணத்தில்‌ 
ஸம்ஸ்காரமானது தோன்றுவதே இல்லை என்பதால்‌ மறுபிறப்பு என்பது உண்டாவதில்லை. இவ்வாறு 
'அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி' என்று அறிவதே மோக்ஷம்‌ ஆகும்‌. அறியாததே அவித்யைய பந்தம்‌ (பற்று) இந்த 
அவித்யையானது அபாவ ரூபமானது. 


ஆனால்‌ அதன்‌ மூலம்‌ தோன்றும்‌ அத்யாசம்‌ பாவரூபமான புத்தி பிரத்யயம்‌ (எண்ண அலை). 
அதனால்‌ அவித்யை நேரடியான துன்பத்திற்கு காரணமாவது இல்லை. ஆசை முதலியவற்றால்‌ 
தூண்டப்பட்ட அத்யாசமே நேரடி காரணம்‌. இந்த அவித்யை ஏதோ ஒரு காலத்தில்‌ தோன்றியதல்ல. 
இது அனாதி ஆகும்‌. 


இந்நிலையில்‌ மாயை மற்றும்‌ அவித்யையின்‌ வேறுபாடானது தெளிவாக்கப்‌ பட்டுள்ளது. 
சாஸ்த்திரத்தை கவனமாக படிப்பதில்‌ இந்த வேறுபாடு தெளிவாகத்‌ தெரியும்‌. ஆனால்‌ ஜகத்தை 
அவித்யா கல்பிதம்‌ மற்றும்‌ மாயாகார்யம்‌ என்றும்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. இதை, குறித்து பிராந்தி 
உண்டாவதால்‌, மாயை என்பது அவித்யை என்று புரிந்து கொள்ளப்படுகிறது. அதனால்‌ இந்த 
விஷயத்தை நாம்‌ மீண்டும்‌ ஒருமுறை காணவேண்டும்‌. அவித்யை அதன்‌ ஸ்வபாவத்தால்‌ ஜீவன்‌, 
ஜகத்தை ப்ர ஹ்மத்திலிருந்து வேறுபட்டதாக தவறாகப்‌ புரிந்து கொள்கிறது. இந்த ஜகத்‌ அவித்யா 
கல்பிதம்‌ ஆகும்‌. ஏனென்றால்‌, அது சுதந்திரமானதல்ல. அதனால்‌ ஜகத்‌ காரணத்தின்‌ பார்வையில்‌ 
பார்த்தால்‌ ஜகத்களிலும்‌ மாயையின்‌ காரியம்‌ என்று புரிகிறது. அதாவது ஜகத்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து 
வேறுபடாதது என்று அறிந்து கொண்டபின்‌, ஜகத்தானது, ஐந்து புலன்களின்‌ ஆளுமையில்‌ இருக்கும்‌ 
பொழுதும்‌, ஸ்வரூபத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து பிரிவற்றது இந்த ஜகத்‌. பானை உதாரண த்தைக்‌ 
கொண்டு அவைகளை கண்டபோ தே நாம்‌ கூறுவது இயலும்‌ அது களிமண்ணே என்று, இந்த பானை 
அவித்யை கல்பிதமல்ல, இது குயவனால்‌ செய்யப்பட்டது. அதுபோல இந்த ஜகத்‌ ஈச்வரனால்‌ 
செய்யபட்டது. ஜீவன்‌ தன்னுடைய அவித்யை மூலம்‌ இதை கற்பனை செய்யவில்லை. இப்படி கற்பனை 
செய்ய இயலுமானால்‌ மோக்ஷம்‌ அடைய எந்த அவசியமும்‌ இல்லை. (அத்யாயம்‌ 12) 

அடுதத இரண்டு அத்யாயங்களில்‌ ஆத்மா மூன்று உடல்‌ அல்ல என்றும்‌, அது மூன்று 
உடலிலிருந்தும்‌ வேறுபட்டதாக நிரூபணம்‌ செய்த பின்னர்‌, ஜீவனின்‌ மூன்று அவஸ்தைகள்‌ குறித்து 
விசாரம்‌ செய்யபட்டது. இங்கு முக்கியமான அம்சமானது ஜகத்தின்‌ எல்லா விவகாரத்திற்கும்‌ 
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ப்ரஹ்மம்‌, அதாவது ஆத்மாவின்‌ பிரகாசமே காரணம்‌ ஆகின்றது. விழிப்பு நிலையில்‌ இதை அறிவது 
கடினம்‌. ஏனென்றால்‌, அப்பொழுது சூரியன்‌ முதலாய வெளிவெளிச்சம்‌ இருக்கும்‌. இதில்‌ சாதாரண 
ஒருவருக்கு ஆத்மாவின்‌ வெளிச்சத்தை பிரித்தறிவது கடினம்‌. ஆனால்‌ ஜீவனின்‌ கனவு நிலையில்‌ 

வெளி வெளிச்சமானது இல்லாத போதும்‌, விழிப்பு நிலை போன்று, எல்லா அறிவும்‌ ஜீவனுக்கு 

உண்டாகிறது. இருந்தும்‌ அங்கு ஆத்ம ஜோதியை நிச்சயிக்கும்பொழுது ஒரு சந்தேகம்‌ எழுகிறது. 

அங்குள்ள வெளிச்சத்திற்கு உடலோடு சம்பந்தம்‌ உண்டா என்று. அது மனதினுடைய வெளிச்சமாக 
இருக்கலாம்‌ என்று தோன்றும்‌. ஆனால்‌ அது தவறு காரணம்‌ தூக்க நிலையில்‌ மனது இல்லை. 
அதைக்‌ குறித்த அனுபவம்‌ ஜீவனுக்கு உண்டாகிறது. அதனால்‌ இது மனதின்‌ வெளிப்பாடு என்று 
தெளிவாகிறது. அதன்‌ சாக்ஷியான உபாதியற்ற ஆத்மாவே ஜீவன்‌, மனது என்று அறியப்படும்‌ பொருள்‌ 
விழிப்பு, கனவு நிலையில்‌ அறியப்படுவதாக இருந்தாலும்‌, உறங்கும்‌ பொழுது அவ்வாறு இல்லாதது 
ஆத்ம ஜோதியினாலேயே இவை இரண்டு என்றும்‌, கனவு நிலையில்‌ மனது மூலம்‌ 
பிரகாசிக்கப்படுவதும்‌ ஆத்மவிலாஸமே. ஆத்மாவின்‌ வெளிச்சம்‌ உள்ளபோதும்‌ வெளி விஷயத்தை 
பிராகாசிக்க புலன்கள்‌ முதலிய வெளி வெளிச்சம்‌ அவசியம்‌. 


உறங்கும்பொழுது உபாதியற்ற ஸ்வரூபம்‌ உள்ளதால்‌ ஜீவன்‌ அந்த இன்பத்தை 
அனுபவிக்கும்போது பரமானந்தம்‌ கிடைக்கிறது. இதைவிட பெரிய ஆனந்தமில்லை. இதன்மூலம்‌ 
இன்பமான து வெளிவிஷயம்‌ மூலம்‌ அடையப்படுவதில்லை என்று அறியப்படுகிறது. ஆனால்‌ ஸ்தூல 
உடலுடன்‌ உள்ள தாதாத்மியத்தின்‌ பலனால்‌ விஷய சுகத்தின்‌ போதையில்‌ மக்களுக்கு தூக்கத்தில்‌ 
எந்த சுகமானது அனுபவிக்கப்படுகின்றதோ அதுவே பரமானந்தம்‌ என்று ஏற்பது நம்பிக்கையின்‌ 
விஷயம்‌ அல்ல. (அத்யாயம்‌ 16.17) சில விசேஷமான முயற்சியால்‌ இந்த விஷயம்‌ தீர்மானிக்கப்பட்டது. 
இதன்‌ பொருள்‌, இன்பம்‌ தூக்கத்தில்‌ மட்டுமே உள்ளது என்பதில்லை. எந்த உபாதியற்றதான 
ஸ்வரூபத்தின்‌ இன்பம்‌ தூக்கத்தில்‌ அடையப்படுகிறதோ, அதை அறிவதால்‌ அந்த ஸ்வரூபத்தின்‌ 
ஆனந்தத்தை எப்பொழுதும்‌ அடைவது இயலும்‌. விசேஷம்‌ இதுவே. எந்த ஆத்மா உலக்திலிருந்து 
வேறுபடாததோ, எது ஜகத்திலிருந்து வேறுபட்டதோ அந்த ஆத்மாவினுடைய தூக்க நிலையில்‌ ஜீவன்‌ 
பிரிவற்றதாகவே இருக்கிறது. இப்படி “தான்‌ ' மட்டும்‌ இருப்பதால்‌ அதில்‌ எந்த விசேஷ ஞானமும்‌ 
உண்டாவதில்லை. விசேஷ ஞானம்‌ உண்டாக த்வைதம்‌ இருத்தல்‌ அவசியம்‌. இப்படி பிரிவற்ற நிலை 
ஜீவனுக்கு எவ்வாறு உண்டாகின்றது என்றால்‌ தன்னுடைய எல்லா உபாதிகளிலிருந்தும்‌ 
(வரையறைகளும்‌) விடுபடுவதால்‌. ஆனால்‌ உடலை அறுத்து எறிவது இயலாது. ஆனால்‌ உடல்‌ 
முதலியவை உள்ள போதும்‌, அதனோடு சம்பந்தம்‌ இல்லாது, தனியாக உபாதியற்று இருக்கும்‌ 
சர்வாத்மாவே ஜீவனில்‌ உபாதியற்ற நிலையாகும்‌. இதை தர்க்கம்‌ மூலம்‌ (அத்யாயம்‌ 13.22) நிரூபித்து 
காட்டப்பட்டது. அதனால்‌ விழிப்பு நிலையிலும்‌ இதை திடமாக அறிபவருக்கு, “நான்‌ சர்வாத்மாவே” 
என்று, இருக்க முடியும்‌. அவரை உபாதிகள்‌ ஒன்றும்‌ செய்ய இயலாது. அவர்‌ பரமானந்தத்திலே 
நிலைபடுகிறார்‌ ( அத்யாயம்‌ 13). 





318 வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ | ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 


அவித்யை எப்பொழுதும்‌ பரமானந்தத்தை அனுபவிப்பதில்‌ தடையேயாகும்‌. “காசிக்கு போனாலும்‌ 
காமம்‌ தொலையவில்லை என்ற வாக்கியத்திற்கேற்ப, ஜீவன்‌ தூக்கத்தில்‌ உபாதியற்ற பரமாத்மாவுடன்‌ 
பிரிவற்றதாய்‌ உள்ளபோதும்‌, அவித்யை அவனை விடுவதில்லை. அதனால்‌ ஜீவன்‌ ப்ரஹ்ம-ஆத்மாவின்‌ 
பிரிவற்ற நிலையை அடைய முயற்சி செய்தல்‌ வேண்டும்‌. ஜீவன்‌ முதலில்‌ ஜாக்ரத்‌ ஸமஷ்டி (விழிப்புற்று) 
ஆத்மாவான வைஸ்வானரனோடு ஐக்கியம்‌ ஆகவேண்டும்‌. பிரிவற்ற நிலையை அடைய வேண்டும்‌. 
அதன்‌ பின்னா்‌, அங்குள்ள ஸ்தூல மாற்றங்களை நிராகரித்து, ஸூக்ஷமமான தைஜஸனுடன்‌ பிரிவற்ற 
நிலையடைந்து, அங்குள்ள ஸூக்ஷம மாற்றங்களை நிராகரிக்க வேண்டும்‌. ஸூக்ஷமமான 
பிராஞ்ஞனுடன்‌ பிரிவற்ற நிலையை அடைதல்‌ வேண்டும்‌. அதன்‌ பிறகு, மாயை என்ற உபாத்யையும்‌ 
நிராகரித்துவிட்டு சுத்த பரப்ரஹ்மத்தில்‌ பிரிவற்ற நிலையை அடைய வேண்டும்‌. இதுவே துரீயம்‌ ஆகும்‌. 
இங்கு எந்த வகையான விய.வகாரமும்‌ இருப்பதில்லை. ஆனால்‌ ஐகத்தில்‌ முன்னர்‌ காட்டப்பட்ட 


சர்வாத்மபாவமானது இதிலிருந்து வேறுபட்டதல்ல (அத்யாயம்‌ 14). 


ஜீவனின்‌ ஸ்வரூபத்தை நிரூபிக்க பஞ்சகோசத்தை குறித்து விசாரம்‌ செய்யப்பட்டது உடல்‌, 
ப்ராணன்‌, மனது, புத்தி மற்றும்‌ போக்தா ஆகியவையே பஞ்ச கோசங்கள்‌. இதன்‌ அபிமானியான 
ஜீவனே அன்னமய, ப்ராணமய, மனோமய விஜ்ஞானமய மற்றும்‌ ஆனந்தமய ஆத்மா ஆகும்‌. 
முன்னேயுள்ள கோசத்தில்‌ அறியப்படுவதான ஆத்மா அடுத்த ஆத்மாவே ஆகும்‌. அதனால்‌ 
முன்னுள்ள கோசத்துடன்‌ தாதாத்மியத்தை விடுத்து முடிவில்‌ உள்ள ஆனந்தமத்தை அறியவேண்டும்‌. 
ஆனால்‌ அங்குள்ள ஆனந்தமும்‌ காரியமாகும்‌. அதாவது கூடுதல்‌ குறைவு இருப்பது. அதனால்‌ இதின்‌ 
மாற்றமற்றதான சாக்ஷி ஜீவன்‌. ஆத்மாவானது ஆனந்தமயமும்‌ அல்ல. இப்படியானால்‌ அந்த ஜீவன்‌ 
யார்தான்‌ என்றால்‌, முன்னால்‌ வைச்வானரன்‌ முதலியவைகளை அடைவது போன்று, சமஷ்டி 
அன்னமயம்‌ முதலிய ஆத்மாவுடன்‌ தாதாத்மியம்‌ அடைதல்‌. சமஷ்டி ஆத்மாவிலும்‌, முன்னுள்ள 
ஆத்மாவை நிராகரணம்‌ செய்து, சமஷ்டி ஆனந்தமய ஹிரண்யகர்ப்பனை அடைதல்‌ வேண்டும்‌. இதன்‌ 
பின்னர்‌ ஹிரண்யகர்ப்பனின்‌ ஆனந்தம்‌ எந்த ப்ரஹ்மம்‌ பரமானந்தத்தின்‌ அம்சமோ அந்த 
ப்ரஹ்மத்தில்‌ பிரிவற்ற நிலை அடைதல்‌ வேண்டும்‌. (அத்யாயம்‌ 15) 


இவ்வளவு கூறிய பின்னர்‌ எயா சாட பதர்‌ “நாநுத்யாயாத்‌ பஹுன்‌ 
சப்தான்‌ வாசோ வீக்லாபன ம்‌ ஹி தத்‌' பல விதத்தில்‌ சிந்தித்தல்‌ கூடாது. காரணம்‌ அது வாக்கின்‌ 
பயனற்ற முயற்சி மட்டுமே. (பிரு.44.21) நாம்‌ நினைவு செய்ய வேண்டியது, சிரவணம்‌, மனனம்‌ 
முதலியவற்றினை கூறும்‌ வேதாந்த சாஸ்திரம்‌, ஆடம்பரத்திற்கும்‌ மனதின்‌ கு தூகலத்திற்கும்‌ அல்ல 
என்று. மற்ற சாஸ்திரம்‌ எல்லாம்‌ மனதின்‌ குதூகலத்திற்கு ஆனால்‌, வேதாந்தம்‌ மோக்ஷத்திற்கு 
மட்டுமே என்பதை மறக்கக்கூடாது. அதனால்‌ சிரவணம்‌, மனனம்‌ செய்த பின்னா்‌ நிதித்யாஸனம்‌ 
செய்தல்‌ அவசியம்‌. ஸன்யாஸத்தில்‌ அது தடை இல்லாமல்‌ நடைபெறுகிறது. இருந்தாலும்‌, மற்றவர்கள்‌ 
தவிகரமான கர்மம்‌ மற்றும்‌ உபாசனை மூலம்‌ செய்தல்‌ வேண்டும்‌. முழுக்ஷுக்கள்‌ 


அதற்கு உ 
ஆசாபாசமற்றும்‌, கீழ்தரமான மக்கள்‌ தொடர்பு இல்லாமலும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. கர்மமற்ற பக்தி எந்த 
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பிரயோஜனமும்‌ அற்றது. கர்மமற்ற பக்தியானது உணவினை சமைத்துவிட்டு அதை கணவனுக்கு 
பரிமாறாத பதிபக்தியுடைய மனைவியும்‌, உணவு பரிமாறாத மகனின்‌ மாத்ருபக்தி போன்றதே ஆகும்‌. 
(அத்யாயம்‌ 16, 17, 18, 19) சாஸ்திரத்தின்‌ விதிகளை கடைபிடித்தல்‌ வேண்டும்‌. பரமாத்மாவின்‌ 
கட்டளைகளான சாஸ்திரத்தை நிந்திப்பதான பக்தி முழுக்ஷவிற்கு ஒரு போதும்‌ உண்டாகக்‌ கூடா து. 


நாம்‌ அறிவோம்‌ நம்முடைய கர்மத்தின்‌ பயன்‌ பரமாத்மாவிற்கு அதீனமானது என்று. ஆனால்‌ 
தன்னை லயமடையச்‌ செய்த அந்த பரமாத்மாவின்‌ ஞானமும்‌, அதன்‌ பயனும்‌ பரமாத்மாவின்‌ 
அத்னமானதே ஆகும்‌ என்பதை மறத்தல்‌ கூடாது. அஞ்ஞானிகளின்‌ கர்மத்தில்‌ தேவர்கள்‌ தடைகள்‌ 
தோற்றுவிப்பர்‌ என்பது உண்மை. ஆனால்‌ பரமாத்மாவே தனக்கு வழி என்று எவர்‌ அறிந்து, தன்‌ 
காமத்தை முழுவதும்‌ அவர்க்கு சமர்ப்பணம்‌ செய்பவரோ, அவருடைய மூச்சு காற்றிற்கு சமமான 
சாஸ்த்திரத்தை ஒரு சாதனைப்‌ போல்‌ கடைபிடிப்பவருக்கு எந்தவொரு தேவதையும்‌ தடை 
தோன்றுவிக்க இயலாது. இப்படிபட்ட ஆத்ம நிவேதனமான பக்தியின்‌ உச்சகோடி நிலையை 


அடைந்தவருக்கு ஞானத்தின்‌ பயனான மோக்ஷத்தை அடைவதில்‌ எந்த சந்தேகமும்‌ இருப்பதில்‌ 
அவர்‌ மீண்டும்‌ பிறப்பதே இல்லை. பூ 


ஸம்பூர்ணம்‌ 


ஸமஸ்தஸன்மங்களானி பவந்து. 


CROC 
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புத்தக விமர்சனம்‌ 


அகில இந்திய தத்துவ ஆராய்ச்சி கவுன்ஸில்‌ (1015) 
இயக்குநர்‌ பேராசிரியர்‌ ஸ்ரீனிவாசராவ்‌ அவர்களின்‌ விமர்சனம்‌ 
(ICPR Journal, 2008) 


த்வைத சித்தாந்தத்தின்‌ வரலாற்றைப்‌ பார்க்கும்போது பல நூற்றாண்டுகளாக ஆதிசங்கரரின்‌ 
போதனைகளை எளிதாக்கி உரை எழுதும்‌ முயற்சிகள்‌ நடைபெற்றன என அறியலாம்‌. ஆயினும்‌, 
இவையாவும்‌ மேலும்‌ பல பிரச்னைகளையும்‌, கேள்விகளையும்‌ எழுப்பின. காரசாரமான வாதப்‌ 
பிரதிவாதங்கள்‌ வேதாந்தக்‌ கருத்துகள்‌ பற்றித்‌ தோன்றின. அவை மேலும்‌ சூட்டைக்‌ கிளப்பினலே 
அன்றி ஒளியைத்‌ தரவில்லை. இந்த நேரத்தில்தான்‌ ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி தமது “வேதா ந்த 
ப்ரபோதம்‌ என்ற பெரும்‌ படைப்புடன்‌ தோன்றினார்‌. இந்த நூல்‌ மிக அருமையான நூல்‌. சரியான்‌ 
திசை வகுக்கும்‌ படைப்பு உலகிலுள்ள பெரும்‌ வித்வான்‌௧ளின்‌ கவனத்திற்கு வரத்தக்கது. இல்லக்‌ 
_ பரம்பொருள்‌ ஆகியவை பற்றிய ஆதிசங்கரரின்‌ பார்வை வெவ்வேறு தளங்களில்‌ மூன்று 
விதங்களாயினும்‌ அந்த விசாரத்தின்‌ அடிநாதமாக விளங்குவது ஏகவாக்யத்‌ தன்மை - அதாவது 


ஒருமைப்பாடே. 


மாயை என்பது ப்ரஹ்மத்திற்குச்‌ சொந்தமா னது. அதுபோல்‌ அவித்யையும்‌ ஜீவர்களுக்குச்‌ 


சொந்தமான து..... 


CRIED 
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புத்தக விமர்சனம்‌ 


ஸ்வாமி மஹேசானந்தகிரி, 


சங்கர மடம்‌, ஆபுபர்வதம்‌. ராஜஸ்தானம்‌ 


இந்த நூலின்‌ ஆசிரியர்‌ ஸ்ரீபரமானந்த பாரதிஜி ப்ரஸ்தானத்ரய பாஷ்யங்கள்‌ எழுதிய சங்கரரால்‌ 


ஸ்தாபிக்கப்பட்ட சிருங்கேரி மடத்தின்‌ உயர்ந்த பாரம்பரியத்தின்‌ அத்வைத ஸன்யாஸி ஆவார்‌. 
இதனால்‌ இவர்‌ ஸர்வ ப்ராமாணிகமும்‌ உள்ள அத்வைதி ஆவார்‌. 


ஸ்வாமிஜி இந்நூலில்‌ அவித்யை என்பதை எந்த ரூபமுமில்லாத அபாவரூபமாகச்‌ சொல்கிறார்‌. 
சில இடங்களில்‌ சங்கரரே அவித்யை பற்றி விளக்கும்‌ போது, “ அவிவேக நிபந்தனோ ப்ரம்‌: 
என்கிறார்‌. அதாவது, ““அவித்யையைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்ட அத்யாஸம்‌ ' என்பது... 


நூலாசிரியர்‌ அவித்யையும்‌, மாயையும்‌ வெவ்வேறானவை என்றும்‌, அவற்றுள்‌ உள்ள பேதம்‌ 


அறிவுபூர்வமானதே என்றும்‌ கூறுகிறார்‌. இது பல ஸம்ப்ரதாயப்‌ பண்டிதர்களாலும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படுகிறது 


ட பழங்காலத்தில்‌ பூரவாச்சாரியர்கள்‌ பெளத்த, தார்கிக, ஸாங்கிய மற்றும்‌ மீமாம்ஸகர்களை 
எதிர்கொள்ள அவர்களுடைய கோட்பாடுகளைக்‌ கொண்டே கண்டனம்‌ செய்தார்கள்‌. 


தற்காலங்களில்கூ ட அநேக மதக்‌ கோட்பாடுகளை அவர்களுடைய நிலைப்பாடுகள்‌ கொண்டே 
கண்டனம்‌ செய்ய வேண்டியுள்ள து. 


ஸ்வாமிஜி அவர்களும்‌ விஜ்ஞானம்‌, மற்றும்‌ கணித சாஸ்திரத்தின்‌ துணை கொண்டு வேதாந்தச்‌ 
கருத்துக்களுக்கு வலுவூட்டுகிறார்‌. 











322 வேதாந்த ப்ரபோதம்‌ | ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதி 


Review by Pullela Shri Ramachandrudu: author of more than 100 books 
and acclaimed scholar-Mahaimahodpidhyaya, Védinta Siromani, Védanta 


Visarada: 


The 19 chapters in the book Vedanta Prabodha by Swami Paramananda Bharati, has detailed 
discussions and clarifications with suitable examples for many important topics pertaining to 
the Advaita Siddhanta in a step by step method that surely eliminates many misconceptions in 
Advaita Siddhanta. All those who read this book will definitely get to realize and will be 
amazed about Swami Paramananda Bharati’s ability in thoroughly learning the Bhagavan 
Sankara’s Prasthanatraya bhaSyas. Swamiji firmly assures that “If a person studies Bhagavin 
Sankara’s Prasthanatraya bhaSyas alone in thorough detail, with good patience and concerted 
efforts, then that person will surely realize the Brahma tatva without any doubt.’’ The highlighting 
topics of prime importance in the book are Karya-Karanaananyatva, how Brahman is the 
Ultimate cause of the Universe, and how Maya and Avidya are not synonyms. The emphatic 


refutation of the illusion of world is done on the basis of Bhasya sentences. 


அதிகாரி 


அத்யாரோப 
அபவாதம்‌ 


அத்யாஸம்‌ 


அனிர்வசனீயம்‌ 


அர்ஜுன்‌ தேவ்‌ (குரு) 
அர்தாபத்தி ப்ரமாணம்‌ 
அந்தஹ்கரணம்‌ 


அமெளனம்‌ 
ஆலம்பனை 
அனுபலப்தி ப்ரமாணம்‌ 
அனுமான ப்ரமாணம்‌ 
அந்தர்யாமி 

அனுபந்த ச துஷ்டயம்‌ 
ஆரூட 

ஆரூருக்ஷு 

ஆத்மா 


அவ்யக்தம்‌ 


அவித்யை 
அஞ்ஞானம்‌. 


அவித்யா கல்பிதம்‌ 


அருஞ்சொற்‌ பொருள்‌ குறியீட்டு 


தகுதி 

வைதிக கர்மங்கள்‌ 

ப்ரஹ்மனில்‌ 

லெளகீகஸுகங்களில்‌ 

தன்னைப்‌ பற்றிய தவறான ஞானம்‌ 
அத்யாஸம்‌ மாயா காரியமே 

இது விளைக்கும்‌ தீங்கு 
அவித்தை அனாதி 

மாயை பற்றிய மாற்று அர்த்தங்கள்‌ 
தெளிவின்மை 

குரு கிரந்த ஸாஹிப்‌ 

ஒரு மாற்றுமுறை ப்ரமாணம்‌ 
அதன்‌ 4 கிரியைகள்‌ 
ஆத்மாவோடு இணைதல்‌ - ஸுஷாப்தியில்‌ 
ஆத்மஸ்வரூபம்‌ அறிந்த நிலை 
இறைவன்‌ உபாஸனைக்கான ஒரு வழி 
இல்லாமையின்‌ இருத்தல்‌ 
ஊகித்தல்‌ 

உலகில்‌ நிறைந்திருத்தல்‌ 
முன்னுரை 

தியானம்‌ செய்யத்‌ தகுதி 
தியானத்திற்கான முயற்சி 

அதன்‌ ஸ்வரூபம்‌ 

என்ன? 

பரஹ்மமே 

மாயையின்‌ மறுபெயர்‌ 
இருபொருள்‌ அர்த்தம்‌ 

இது அவித்யையே 

இது மாயையே 

விளக்கம்‌ 

ஆரம்பம்‌ அற்றது 

முடிவற்றது 

அஞ்ஞானத்தினால்‌ தவறாக புரியப்பட்டது 





அத்யாயம்‌ 
14 
19.3 
10.5 
13.7 
12.6 
12.7 
12.8 
12.12 
8.10 
8.11 
9.14 
4.5 
11.5 
13.23 
17.5 
18.1 
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அவித்யா லக்ஷணம்‌ 
ப்ரக்ருதி 
அஹங்காரம்‌ 


உபாதான காரணம்‌ 


உபாதி 


உபாஸனை 
உஷ்டிரலகுதந்யாயா 
ஓங்காரம்‌ 

கபிலா 


கர்மம்‌ 


கார்யம்‌ 


கார்ய-காரண ஸம்பந்தி!! 


கூடஸ்தம்‌ 


குரு 


ச தூமுக ப்ரஹ்மா 
“சித்த விருத்தி 


ஜகத்‌ 


நிரோதம்‌ 


மனதின்‌ அஹங்காரம்‌ 
ஹிரண்யகர்பனின்‌ அஹங்காரம்‌ - 
சிருஷ்டி காரணமாய்‌ 

விளக்கம்‌ 

உலகுக்கு 

இதனால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஸத்யம்‌ 
விளக்கம்‌ 

ப்ரஹ்ம விசேஷம்‌ ஒரு மாறுதோற்றம்‌ 
ஷுஷுப்தியில்‌ உபாதி இல்லை 

ஒரு தவம்‌ 

நியாயங்களின்‌ ஒரு வகை 


பிராரப்தம்‌ முதலியன 

மோக்ஷம்‌ - கர்மத்தால்‌ அல்ல 

புருஷ தந்த்ரம்‌ 

கர்ம பலன்‌ 4 விதம்‌ 

நிஷ்காம கர்மம்‌ 

விளைவு, அழியக்கூடியது, அழியாதது 
இரண்டும்‌ வெவ்வேறின்மை 

தொடர்பு கருவி மாயை 

ப்ரஹ்மன்‌ நித்யமானது 

நிஸ்சலமான து களிமண்‌ உருவகம்‌ 
இறைநிலையும்‌ படைப்பும்‌ எதிர்மறை அல்ல 
குரு அர்ஜுன்‌ தேவின்‌ அருள்‌ 


குருவின்‌ அவசியம்‌, லக்ஷணங்கள்‌ 
நான்முகன்‌ 


- மோக்ஷ ஸாதனம்‌ அல்ல 


படைப்பும்‌ அழிவும்‌ உண்டு 


இருத்தலா அல்லது இருத்தல்‌ இல்லாமையா 


அத்யாயம்‌ 


12.16 
12.16 
11.4 


12.18 
2.2 
6.2 
9.4 
7.1 


13.21 
18.1 
5.6 

14.12 
7.10 
1111 
16.3 
16.3 
16.3 
17.4 

6.5, 12.7 
6.5 
8.2 
8.9 
10.4 

12.15 
9.12 
6.1.4 

3.1 
1.1, 8.6 
19.6 
5.4 
10.3 


ஜீவன்‌ 


ஜோதி 


ஞப்தி 


ஞானம்‌ 
ஞானி 
தாகம்‌ 


தஜ்ஜலன்‌ 
திரிபுடி 

நிமித்த காரணம்‌ 
பரிணாமிநித்யம்‌ 
ப்ரக்ருதி 


ப்ரதீகம்‌ 
ப்ரத்யக்ஷ 


ப்ரமாணம்‌ 


ப்ரதான மல்ல நிபர்ஹண ந்யாயம்‌ 


ப்ரபஞ்ச விலயம்‌ 
ப்ரலயம்‌ 

புருஷ தந்திரம்‌ 
புரோஹிதம்‌ 
புருஷார்த்தம்‌ 
பாரிவ்ராஜ்யம்‌ 


ப்ராஞ்ஞா த்மா 


இதனால்‌ சருஷ்டி செய்ய முடியாது 
ப்ரஹ்மத்திலிருந்து வேறு அல்ல 
எண்ணிக்கை அளவில்லாதது 
ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமே 

என்பது என்ன? 

ஆத்ம ஜோதியே ஜோதி 

எல்லா விளக்கமும்‌ ஆத்மஜோதியே 


ப்ரஹ்மலக்ஷணம்‌ விசேஷ ஞானம்‌ 
இந்திரிய மூலமாக 

இவர்‌ பற்றிய கேள்விகள்‌ 

இவருடைய “கர்மா ' 

உலகின்‌ உட்பொருள்‌ இதனால்‌ அல்ல 


ஜீவனின்‌ ஸ்வரூபமும்‌ இதனால்‌ அல்ல 


மாயையின்‌ ம றுபொ ரு ன்‌ 
முக்குணங்கள்‌ உள்ளது 
அவித்யையின்‌ லக்ஷணம்‌ கொண்டது 
அவித்தை இதன்‌ விளைவு அல்ல 


ஆழ்ந்த உறக்க நிலையில்‌ 
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அத்யாயம்‌ 
7.3 
12.4 
12.12 
13.21 
13.2 
13.9 
13.11 
9.9 


13.10 
14.11 (5.13) 
17.3 
5.9 - 11 
11.0 
8.8 
4.1 
5.2, 6.2 
8.9 
8.3 
8.4 
12.18 
12.19 
18.3 
4.2 
4.3 
5.7 

14.5 
8.8 
12.19, 16.3 
19.3 
1.2 
17.0 
14.9 
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ப்ரஹ்ம 


புத்திபரிகல்பிதம்‌ 
பக்தி 

பூமா 
போகிப்பவன்‌ 
மத்யமணி ந்யாயம்‌ 


மாயை 


மித்யை 


மீமாம்ஸக்‌ 


மோக்ஷம்‌ 


யோகம்‌ 


லக்ஷணம்‌ 
வாணம்‌ 


வஸ்து தந்த்ரம்‌ 
வ்யஷ்டி - ஸமஷ்டி 
வாசாரம்பணம்‌ 
விகாரம்‌ 


விஞ்ஞானவாதி 
விசேஷணம்‌ 


ஸத்யமானது 
பரப்ரஹ்மம்‌ ஸர்வம்‌ அறிந்தது 
நிர்விசேஷமானது 


இறைநிலை 
போகம்‌ 


விளக்கம்‌ 
ப்ரம்மனுடையதே 
அனிர்வசனீயம்‌ 
ப்ராஹ்மண்யம்‌ 

ஞானம்‌ 

அனிர்வசனீயம்‌ இல்லை 
உலகு 


அனைவருக்கும்‌ 

மோக்ஷத்துக்கு அதிகாரம்‌ உண்டு 
ஞானத்தினாலேயே 
கர்மத்தினால்‌ அல்ல 

ஒரே வழிதான்‌ 

வேதாந்தம்‌ அல்ல 


மோக்ஷ ஸாதனம்‌ அல்ல 


ஸ்ருஷ்டி 
தர்மம்‌ 


இதில்‌ அவித்தை 

பஞ்ச ஆத்மாக்கள்‌ 
விளக்கம்‌ 

அதன்‌ திரிபும்‌ ப்ரம்மமே 


அத்யாயம்‌ 


9.4 
9.10 
10.2 

10.3, 10.4 
19.8 
16.1(3) 
7.2 
8.10 
8.2, 8.3 
8.5 
8.10 
8.11 
4.2 
8.10 
9.4 
5.4 
12.15 
2.6 
16.2 
16.3 
19.7 
14.2 
19.6 (6) 
9.1 

19.2 
19.3 
12.17, 16.3 

12.12 
15.8 
6.4 

10.3 
6.4 

5.3 

9.1.3 


வேதம்‌, ஆகமம்‌, ஷ்ருதி 


வைலக்ஷண்யம்‌ 
வைசேவிகா்கள்‌ 
வைஷ்வானராத்மா 
வைஷம்ய- நைக்ருண்யம்‌ 
சடகோபர்‌ (நம்மாழ்வார்‌) 
சரீர 


சிவராம சாஸ்திரி 
சூன்யவாதி 
ஸமஷ்டி ஸமாதி 
ஸர்வஞத்வம்‌ 
ஸா்வாத்ம பாவம்‌ 
ஸஹகாரிகாரணம்‌ 


ஸ்வப்னம்‌ 


ஸ்வபாவம்‌ 
ஸ்வரூப ஞானம்‌ 
ஸாதன ஸம்பத்தி 
ஸாங்க்யம்‌ 


ஸுஷுப்தி 

ஸ்தூல அருந்ததி ந்யாயம்‌ 
ஸ்ருஷ்டி 

ஸன்யாஸம்‌ 


ஹிதாகரணம்‌ 


ஹிரண்யகர்பன்‌ 


இவற்றை மனிதரால்‌ எழுதப்படாதவை எனல்‌ 


நித்யமான து 


உபாதான காரணம்‌ - ப்ரம்மா 
ஸ்தூல 


காரணசரீரம்‌ 


ஸமூஹம, கூட்டமைப்பு 


மெய்யறிவின்‌ வெளிப்பாடு 
விளக்கம்‌ 

விளக்கம்‌ 

கர்தா யார்‌? 


ஆத்மஜோதியே இதன்‌ ஒளி 


ஒரு தத்வதர்சனம்‌ 

ஆழ்ந்த உரக்க நிலை - கனவற்றது 
விசேஷ ஞானம்‌ ஏன்‌ இல்லை 
இதில்‌ அவித்தை உள்ளது 


ஏற்றத்தாழ்வுகள்‌ ஏன்‌ 
ஆக்கல்‌ முதலியன 
வ்ருத்த ஸன்யாஸம்‌ 


விவிதிஷா ஸன்யாஸம்‌ 


தொழிலால்‌ ப்ரஹ்மன்‌ 
அதிஸ்ரேஷ்ட ஜீவாத்மா 
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அத்யாயம்‌ 


4.6 
15.5 
7.6, 7.11 
5.5 
14.7 
7.7, 12.19 
14.4 
411 
11.3 
119 
9.12 
5.3 
19.6 
9.10 
12.10 
5.2 
13.3 
13.6 
13.9 
12.18 
14.5 
2.1.6 
5.7, 14.2 
13.13.17 
13.23.24 
13.26.27 
10.0, 14.11 
7.7 
12.4 
17.2 
17.4 
7.3 
11 
8.7, 15.4, 12.49 


ட [9] © [௫] 
ந்தப்‌ புத்தகம்‌ பற்றி 

இந்தப்‌ பேரண்டம்‌ எல்லையற்றது. கற்பனைகளுக்கெல்லாம்‌ அப்பாற்பட்டு பலதரமும்‌, பன்முகமும்‌ 
நுணுக்கங்களும்‌ கொண்டது. “இந்தப்‌ ப்ரபஞ்சப்‌ பெருவெளி எங்கிருந்து வந்தது ? எதற்காகத்‌ 
தோன்றியது? அதன்‌ உண்மைத்‌ தன்மை தான்‌ என்ன?” என்ற கேள்விகள்‌ சிந்திப்பவர்‌ ஒவ்வொருவர்‌ 
மனதிலும்‌ இயற்கையாகவே எழக்கூடும்‌. இதன்‌ விடை எந்த விதமான அனுமானத்தினாலும்‌ கிடைக்காது 
என்பது விஞ்ஞான உண்மை. இந்நிலையில்‌ இதுபற்றி விடை அளிக்கக்‌ கூடியது வேதம்‌ தான்‌. ப்ரஹ்மமே 
இந்தப்‌ பேரண்டப்‌ பெருவெளியின்‌ முழுமுதற்காரணம்‌ ஆகும்‌. பிறிதொன்று இல்லாத முன்னைப்‌ 
பரம்பொருள்‌ இப்பொருளே. இது வருணனைகளுக்கு அப்பாற்பட்டது. ப்ரக்ருதி அல்லது மாயை இதன்‌ 
உள்உறை சக்தியாகும்‌. ஜீவர்களின்‌ நன்மைக்காக இந்த மாயை இந்தப்‌ ப்ரபஞ்சத்தின்‌ வடிவாகத்‌ தன்னை, 
அதன்‌ உருவாக்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறது. 


ஒவ்வொரு கல்பத்திலும்‌ ப்ரபஞ்சம்‌ ப்ரஹ்மத்திலிருந்து தோன்றுகிறது. ப்ரஹ்மத்தில்‌ வசிக்கிறது. 
ப்ரஹ்மத்தில்‌ மறைகிறது. ஆகவே ப்ரஹ்மமே உலகின்‌ முழுமுதற்காரணம்‌. இதுவே உலகின்‌ ஆழ்ந்த 
உட்பொருள்‌. உலகம்‌ மாறுகிறது - அஸத்யமானது. ப்ரஹ்மம்‌ மாறாதது - ஸத்யமானது. அதுமட்டுமல்ல 
படைப்புகள்‌ அனைத்தையும்‌ அது தன்‌ கடாக்ஷத்தால்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது. இதனை அறிந்தவர்‌ 
ஸகலபந்தங்களினின்‌ றும்‌ விடுபடுகிறார்‌. 


சங்கர பகவத்பாதர்‌ ப்ரஸ்தானத்ரயத்திற்கு (உபநிஷத்‌, ப்ரஹ்மஸூத்ரம்‌, பகவத்கீதை) பாஷ்யம்‌ 
எழுதுகையில்‌ மேற்சொன்ன தத்துவங்களை விளக்கியுள்ளார்‌. இந்த உலகை முதலில்‌ உண்மையற்றது 
(மித்யா) என்றும்‌, பின்னர்‌ உண்மையா அல்லது உண்மை அற்றதா என்று சொல்லமுடியாதது 
(அனிர்வசனீயம்‌) என்றும்‌ இறுதியில்‌ பகவத்‌ ஸ்வரூபமான இருத்தலை உடையது என்று போதிக்கும்‌ 
உத்தியில்‌ படிப்படியாக விளக்குகின்றார்‌. இந்த மூன்று போதனைத்‌ தளங்களும்‌ ப்ரத்யேகமாக 
வெவ்வேறானவை. ஒருதளத்தில்‌ உலகு மித்யாவாகும்‌ என்று சொல்லியிருப்பதையே எடுத்துக்‌ கொண்டு 
மற்ற இருபோதனா உத்திகளையும்‌ மித்யா சித்தாந்தத்திற்கு உகந்தவாறு ஸமன்வயப்படுத்தும்‌ முயற்சி 
சிலரிடம்‌ உள்ளது. இது கேலிக்குரிய திரிபு வாதமாகும்‌. 


எந்த வாதத்தாலும்‌ ஸமன்வயப்‌ படுத்தப்படவேண்டிய அவசியம்‌ இல்லாமல்‌ மிகத்தெளிவாகவும்‌, 
பூர்ணமானதாகவும்‌ இருப்பது சங்கர பாஷ்யம்‌. தெள்ளத்தெளிவான சங்கரபாஷ்யத்தின்‌ உன்னதமான 
பெருமையை இந்நூல்‌ உணர்த்துகின்றது. ஸாதகர்கள்‌ தம்முயற்சியில்‌ மேலும்‌ தீவிரமாக ஈடுபட உதவக்‌ 
கூடியது இந்நூல்‌. 

வேதாந்த விளக்கங்களில்‌ தோன்றியுள்ள பிழைகள்‌ யாவும்‌ எக்காரணத்தால்‌ என்றால்‌. 
ப்ரஹ்மஸ்திரத்தில்‌ முதல்‌ வாக்கியத்தின்‌ முதல்‌ வார்த்தையின்‌ பொருள்‌ பற்றிய மாபெரும்‌ தவறான புரிதலே 
ஆகும்‌. இதுபற்றிய தெளிவுரை ஸ்வாமி பரமானந்த பாரதிஜியின்‌ “ச்ரேயஸ்கரி ' என்ற நூலில்‌ காண்க. 
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